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Vorwort

Mein Interesse am Ph&nomen des Schamanismus w&rded, warum ich mich fur das
Studium der Kultur- und Sozialanthropologie enteden habe. Es war daher naheliegend
auch meine Diplomarbeit zu diesem Thema zu schreidef das Regionalgebiet Burjatien
stie3 ich durch Prof. Dagmar Eigner, die mir beetdy, dass der Schamanismus in den
1990er Jahren ein Revival erfahren hatte. Als wbgé&r Arbeitstitel diente die
Fragestellung: ,Wer wird Schamane in Burjatien?é Bionsequenz dieser Fragestellung ist
klar: Bevor ich eine Antwort auf ,Wer?* finden kanmuss ich die Frage ,Wer wird
WAS?"“ beantworten, oder anders ausgedrtckt: ,WaSdeamanimus tberhaupt?“.

Die Wissenschatftler sind sich nicht tGber eine genagfinition des Schamanismus einig.
Wahrend beispielweise Eliade (1975) den SchamaitemMaister der Ekstase, der die
Kontrolle Gber die Geister, den Seelenflug undes&eranderten Bewusstseinszustande hat,
beschreibt, sieht Lewis (2003) samtliche Persodenyeranderte Bewusstseinszustande in
ihrer Praxis einsetzen — unabhéngig davon ob sieemé@dessen die Kontrolle haben — als
~Schamanen“ an. Durch Shirokogoroff (1999) erfutir von der Anpassungsfahigkeit des
Schamanismus: Entdeckt ein Schamane beispielwd#ss, ein Teil eines Rituals sich als
nicht notwendig erweist, dann lasst er es weg. Qugrein neues Element dazu, wenn es
sich bei wiederholtem Einsatz als hilfreich erwe{Sanz pragmatisch, aber wenig leider

hilfreich, um die Frage, was Schamanismus numesntworten zu kdnnen.

In der Hoffnung, mich der Problematik, was untemd®egriff Schamanismus zu verstehen
sei, zu nahern, verglich ich die Beschreibungerr diea burjatischen Schamanismus aus
der alteren Literatur mit jenen aus der rezentdferschung. Dies brachte mich kein
bisschen weiter, da der ,neue” Schamanismus sk sbn dem ,alten“ unterscheidet. Zu
diesem Zeitpunkt hatte die Beantwortung der ursglicinen Fragestellung (,Wer wird
Schamane?*), basierend auf einem historischen &lehgl keine bessere Aussage als
.Fruher war es anders als heute* dargestellt, daekder von mir bis dahin bekannten
Arbeiten Uber Schamanismus den Prozess der Veudnglarls zentrales Thema hatten.
Durch Zufall fand ich in einer Literaturliste dererfeis auf die Arbeit von Michael
Winkelman “Shamans and Other ‘Magico-Religious’ leest A Cross-Cultural Study of
Their Origins, Nature, and Social TransformationBiese Arbeit stellte sich als sehr
hilfreich heraus, da sie ebenjene Faktoren herbesgate, die fur die unterschiedlichen



Arten von ,Schamanen® unter unterschiedlichen gi@immomischen Bedingungen
verantwortlich sind.

Ich beschloss daher, den Fokus meiner Arbeit zlagem. Dies stellte sich auch als
sinnvoll heraus, da das Material beziglich ,WERdwBchamane?“ nicht umfangreich
genug war, um diese Fragestellung sinnvoll behanziekénnen. Stattdessen beschloss ich
jene Faktoren herauszuarbeiten, welche fur den Waahels burjatischen Schamanismus
verantwortlich sein kénnten.

Die Integration von Winkelmans ,cross-cultural studn eine Makrotheorie, welche
denselben erkenntnistheoretischen Prinzipien —ddie ,science* — folgt habe ich als
hilfreich erachtet, um die Reichweite seiner Enlt#ly in Bezug auf den burjatischen

Schamanismus zu verbessern. Diese Makrotheomeidfulturmaterialismus.
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1 Einleitung

Auf eine gegenderte Schreibweise verzichte ich masten einer besseren Lesbarkeit. Ich

bitte alle Leserinnen und Leser um Verstandnis.

Die heutige Republik Burjatien ist Teil der Rushisc Foderation. Sie liegt im sudlichen
Teil Ostsibiriens an der Grenze zur Mongolei. Nattéh der Republik befindet sich der
Baikalsee. In der Hauptstadt Ulan-Ude leben cikgai Drittel der Gesamtbevoélkerung (ca.
1 Million Menschen). Die in Burjatien lebenden etulmen Gruppen teilen sich laut einer
Bevolkerungszahlung von 1989 wie folgt auf: 70 %ssan, 24 % Burjaten, 6 % andere
Gruppen.

1.1 Abriss der Arbeit

Mit dieser Arbeit will ich anhand des ethnographist Beispiels der Burjaten die Ursache
fur die unterschiedlichen Ausformungen des Schasmaus vor und nach der Sowjetzeit
aufzeigen. Die theoretischen Grundlagen sind lgreaits die Ergebnisse der Cross-
Cultural Study von Michael Winkelman Uber die ustdniedlichen Charakteristiken von
magisch-religibsen Spezialisten, oftmals als ,Scaem“ bezeichnet, und ihre
Transformation bei veranderten sozio6konomischedir@gingen; 2) andererseits Marvin

Harris Kulturmaterialismus, welcher den Rahmenggsramten Arbeit darstellt.

Ich vergleiche den burjatischen Schamanismus wdhden Zeit der russischen Herrschaft
mit jenem nach dem Ende der Sowjetunion. Der Fa@ufsdiese beiden Perioden bietet

sich aufgrund der mit zur Verfligung stehenden hitaran.

Ich beginne meine Herangehensweise an dieses Themaer Diskussion inwiefern
materielle Faktoren in Bezug auf den Schamanisreubddeutenden Autoren in zentralen

Werken verhandelt werden oder vielleicht sogar Aesgangspunkt der Analyse bilden

! Quelle: http://egov-buryatia.ru/eng/index.php?idkefzter Zugriff 15.02.2012]



(1.2 Materielle Faktoren und Schamanismus). Im Ahss prasentiere ich meine
Fragestellungen, welche in dieser Arbeit behandettlen (1.3 Fragestellung).

In Kapitel 2, Herangehensweisen zum Phanomen des Schamanipndsentiere ich die
Herangehensweisen und die Problematik der Begefiisitionen betreffend
»~>Chamanismus® und dem ,Schamanen®. Viele Arbetam Schamanismus beruhen auf
Erkenntnissen, welche nur eine Handvoll Ethnienidlesichtigen, die aul3erdem haufig
auch noch aus einer einzigen geographischen Retaammen.

Eine umfassende Erklarung des Schamanismus musés deicUrsachen fur die in der
Ethnographie genannten Unterschiede erklaren korBestehende Arbeiten teile ich nach
der GroR3e des von ihnen verwendeten Samples ejraufiérdem danach, ob ihr Zugang in

erster Linie ein emischer oder etischef. ist

In Kapitel 3, Paradigmatische Verortung — Sciermésentiere ich das Paradigma, welches
die Grundlage dieser Arbeit darstellt. Neben der firflteon des Begriffs
.science” diskutiere ich die Vorteile dieses erkimmstheoretischen Zugangs und seine
Kriterien. Diesem Zugang stelle ich den ,humanisfiproach” gegeniber.

Die theoretische Grundlage fur diese Arbeit ist gafturmaterialismus (Kapitel 3.1).
Das kulturmaterialistische Modell unterscheidet solien Infrastruktur, Struktur und
Superstruktur und weiters zwischen Emik und Etilgbei letzteres fur Erklarungen
Vorrang geniel3t. Die Infrastruktur besteht aus deroduktionsweisen und den
Reproduktionsweisen in Interaktion mit der Umwaelie Struktur bezeichnet die soziale
Organisation von Gesellschaften sowohl in Bezugkéeihere Gruppen als auch zwischen
grof3eren politischen Einheiten; die Superstrukastéht aus den Ideen und Vorstellungen.
Der Kulturmaterialismus geht davon aus, dass dgirBeder Suche nach Erklarungen fir
soziokulturelle Phanomene in der Infrastruktur amsachtsreichsten ist. Folglich beginnt
die Suche nach Erklarungen auf dieser Ebene (H2004a:52-54; 56-58).

Die Kritik an Marvin Harris Kulturmaterialismus (lgdgel 3.2) kommt aus zwei
unterschiedlichen Richtungen. Die Kritiker aus dermanistischen Tradition lehnen
aufgrund einer anderen erkenntnistheoretischen i¢hiang die Prinzipien der
,science* und damit auch den auf diesen aufbaueKdémrmaterialismus ab. Die Kiritiker,

welche Harris erkenntnistheoretische Basis sellestreten, diskutiere ich exemplarisch

2 Die Definition beider Begriffe erfolgt in FuRnote



anhand von 1) Jonathan Friedman (1974), einem tBtalen Marxisten und 2) Brian
Ferguson (1992; 1995), einem Kulturmaterialisted 8ohtler von Harris.

In Kapitel 4, Michael Winkelmans Untersuchung und Definitioes dSchamanismus,
prasentiere ich seine Untersuchungsmethode, diss@2altural Study (Kapitel 4.2), seine
Herangehensweise und seine Forschungsergebnissggliblezder sozialen Transformation
der Schamanen (Kapitel 4.2). Winkelmans Untersughaasiert auf einem Subsample des
Standard Cross-Cultural Sample(s) (SCCS), welcheselzchaften und ihre magisch-
religiosen Spezialisten ab 1750 v. Chr. bis in 2@&sJahrhundert beinhaltet. Basierend auf
den Ergebnissen der Untersuchung arbeitet er derakteristiken der unterschiedlichen
Spezialisten heraus. Das Ergebnis ist, dass uhteddiche Auspragungen von Trance bei
allen untersuchten Gesellschaften die Grundlage Alesbildung und Praxis bei den
Spezialisten darstellen, bei denen die Behandluog Kranken zu den wichtigsten
Aufgaben zahlt. Er arbeitet auch heraus, welchetdrak flr das Auftreten der
unterschiedlichen Spezialisten notwendig sind imnd\uftreten vorhersagen. Basierend auf
diesen Ergebnissen erarbeitet er die unterschietlicetischen Charakterisierungen der
jeweiligen Spezialisten. Diese stellen auch einessbe etische Definition des
Schamanismus bzw. der jeweiligen Spezialisten, digblicherweise als
~Schamanen” bezeichnet werden, dar, als sie irebigén Arbeiten zu finden war (Kapitel
4.3.1 bis 4.3.6).

Die Verbindung von Winkelmans Arbeit mit dem Kulnaterialismus (Kapitel 4.3) folgt
dem Argument von Harris (2001b:632f), der fur dialettung statistischer cross-cultural
Untersuchungen in Makrotheorien pladiert, um eigigssdie Auswirkungen maoglicher
Fehlerquellen in der Generierung der Daten zu meriem und andererseits eine bessere
und umfangreichere Aussagekraft des statistischatefidls in Kombination mit einer
Makrotheorie zu ermdéglichen, um die AussagekrafBeazug auf Einzelféalle zu erhéhen.
Die von Winkelman fur die Verdnderung des Schanmanssausgearbeiteten Faktoren im
Kontext des Kulturmaterialismus veranschauliche dann in Kapitel 7.2 anhand des

ethnographischen Beispiels der Burjaten.

In Kapitel 5, Historischer Kontextheschreibe ich die Geschichte, die soziobkonorarsch
Verhéltnisse, Bevdlkerungszahl und Religion derj@en beginnend mit der Zeit vor dem
Kontakt mit dem Zarenreich (Kapitel 5.1 und 5.2)ie DBurjaten waren durch ihre

BevolkerungsgrofRe, wie war groRer als die andalerissher Ethnien, und Geschichte
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kriegerischer Auseinandersetzung mit ihren Nachbernder Lage, den russischen
Eroberern einen grof3eren Widerstand entgegenzusetseandere Volker Sibiriens. Es
dauerte Jahrzehnte, bis sie vollstandig eroberti@nrda aufgrund der Ausbeutung durch
korrupte Beamte Aufstande bis zu Beginn des 18hdalderts periodisch ausbrachen.

Die russische Herrschaft tGber die Burjaten kongmfid sich ab Anfang des 18.
Jahrhunderts (Kapitel 5.4). 1728 erhielten die &erp Autonomie fur ihre inneren
Angelegenheiten und ihr Rechtssystem, unter demBadg der Verteidigung der Grenzen
im Kriegsfall. Die Russen nahmen jedoch auf die Médr Clanchiefs Einfluss, um auf
diese Weise ihre Interessen abzusichern. Die swaBken” konnten ihre politische Macht
Uber ihre Clanmitglieder mit russischer Hilfe austra und beuteten diese in der Folge
auch aus. Zu Beginn des 18. Jahrhunderts begannAudiébreitung des tibetischen
Buddhismus, wobei er den Schamanismus nie gangkctirdngen konnte. Er stand mit
diesem aber in Konflikt, da er wichtige Aufgaberelehe dieser erflillte, Ubernahm. Bis zur
Oktoberrevolution gewann der Buddhismus auf Kostigs Schamanismus stetig an
Bedeutung.

In der Zeit von 1700 bis Anfang des 20. Jahrhusdererzehnfachte sich die
Bevolkerungszahl der Burjaten, jedoch wurden sidexh spaten 19. Jahrhundert aufgrund
der massiven Immigration russischer Bauern zu e¥iaderheit in ihrem Land. In dieser
Zeit stieg auch die Bedeutung des Ackerbaus alsiStenzweise an.

Mit dem Sieg der Sowjets nach dem russischen Bkiiggrwurden die Burjaten Teil des
Sowjetsystems (Kapitel 5.5). Die (relative) Toleramd Aufbauhilfe in den 1920er Jahren
wurde in den 1930ern von Repression, Verfolgungsatdeppung und Ermordung von den
Personen, welche die Sowjets als Gegner des Syshbamtrachteten, abgelost. Die
Schamanen gehoérten zu dieser Gruppe.

Die unter Zwang durchgefuihrten Kollektivierungsmaiffmen der 1930er veranderten die
gesamte Lebensweise der Burjaten in weniger atsveilahrzehnt vom Hirtennomadismus
hin zu einer quasi-industriellen Produktionsweiseden Kolchosen. Nach dem Zweiten
Weltkrieg beschleunigte sich die Urbanisierung, giobich die soziale Organisation
ebenfalls veranderte: Die Zugehoérigkeit zu einerstibenten Clan verlor konstant an
Bedeutung. Die Familienstruktur, insbesondere in Skadt, n&herte sich der russischen
Norm an, nur im l&ndlichen Gebiet behielt die eterteé Familie ihre Bedeutung.

Mit dem Ende der Sowjetunion (Kapitel 5.6) verschlterte sich die wirtschaftliche
Situation insbesondere im landlichen Raum. Bumatiieb dkonomisch weiterhin von

Moskau abhingig. Die jiingere Generation wandertlidrStadte ab, wahrend die Alteren
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von der Stadt auf das Land zogen, um mit Hilfe rinkargen Pensionen bei ihren

Verwandten mit einigen Tiere zu tberleben.

In Kapitel 6, Burjatischer Schamanismuggrgleiche ich, basierend auf der ausgearbeiteten
Literatur, den burjatischen Schamanismus vor derj&eeit mit jenem nach der Sowjetzeit.
Das Material Giber den Schamanismus vor der Sovijékapitel 6.1) beschreibt diesen in
der Zeit des 19. bis Anfang des 20. Jahrhunderts. burjatischen Schamanismus
unterscheidet man zwischen dem schwarzen und dédemw&chamanen. Ersterer ist eher
fur Schadenszauber zustandig und wird von den Burjgefurchtet und auch verfolgt. Er
wurde als Gegner sowohl der weil3en Schamanen als enzelnen Burjaten betrachtet.
Krader (1978:202) argumentiert, dass ,[...] Buryaadidd shamanism may be classified as
witchcraft, comparable to that found in New Englamthe 17th century.”

Der weil3e Schamane stellt sich anders dar: Er Kedlhke, halt Opferrituale ab, betreibt
Divination, erfullt juristische Aufgaben und istedihbchste Autoritat bei religibsen
Belangen. Der klassischen Charakterisierung dearSahen (Eliade 1975) kommt er am
nachsten.

Den Verfolgungen im Sowjetsystem (Kapitel 6.2)dielzahlreiche Schamanen zum Opfer.
Von dem vorsowjetischen Schamanismus blieben letigleinzelne Elemente im
Verborgenen erhalten.

Mit dem Ende der Sowjetunion (Kapitel 6.3) erleiag Schamanismus eine Renaissance.
Diese Schamanen lassen sich in zahlreichen Punkterden Schamanen von friher —
sowohl den weif3en als auch dem schwarzen Schamamaerscheiden.

In Kapitel 7, Die Theorien am ethnographischen Beispielanschauliche ich den Prozess
des Wandels des burjatischen Schamanismus mit WilHé/Ninkelmans Arbeit (Kapitel 7.1)

und untersuche, inwiefern die unterschiedlichen eArtvon Schamanen seinen
Charakterisierungen entsprechen. Ich arbeite, séinéersuchung folgend, die Faktoren
heraus welche fur den Wandel des burjatischen Sahiamus verantwortlich sind. Diese
Ergebnisse verbinde ich mit kulturmaterialistischigreorie (Kapitel 7.2), wobei ich die

Veranderungen auf denen Ebenen der Infrastruktapif&l 7.2.1), Struktur (Kapitel 7.2.2)

und Superstruktur (Kapitel 7.2.3) aufzeige.

In Kapitel 8, Conclusio, diskutiere ich, inwieweilie gestellten Fragestellungen

beantwortet wurden und fasse die wichtigsten Puddterbeit zusammen.
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1.2 Materielle Faktoren und Schamanismus

Arbeiten, welche materiellen Faktoren einen zeatraStellenwert im Kontext des
Schamanismus zuschreiben, sind rar. Bei zahlrei¢h#aren stellen materielle Faktoren

nur eine untergeordnete Rolle dar und werden rufgzma erwahnt.

Eliade (1975:18) schreibt in seinem klassischen k\&chamanismus und archaische

Ekstasetechniken“ dazu nur:

,Die arktischen, sibirischen und zentralasiatischitker setzen sich bekanntlich in ihrer
Uberwiegenden Mehrheit aus Jagern und Fischernesaws Hirten und Viehzlchtern
zusammen, und unbeschadet ihrer volklichen unctkfichen Verschiedenheit stimmen ihre

Religionen in den grol3en Zigen uberein.”

Es ist bedauerlich, dass er nicht genauer daragebt, da er zu einer Fille von Material
Zugang hatte.

Hultkrantz (1978:51-54) schreibt, dass der Schasmans bei Jagern und Sammlern am
starksten verbreitet war. Diese Gebiete, in deriesedleben sind Nord- und Stidamerika
und das nordostliche Eurasien. Bei diesen haben dimilar ecological conditions [...]
created similar intensified shamanistic systems "[.(Hultkrantz 1978:53). Mit der
Veranderung der Subsistenzweise hin zu Hirtennomaotel Ackerbauern verlieren die
Schamanen kontinuierlich an Einfluss. Die einziges#ahme sind jene Hirtennomaden, die
von der Rentierzucht leben, da bei diesen die Eb@eganisation nicht so stark verandert
wurde wie bei anderen Hirtennomaden.

Bei Gesellschaften, die von Ackerbau leben, vestiedie Schamanen ihre Bedeutung:
~Shamanism deteriorated in agrarian societies wisa@ed rulers and priests took over
many shamanic functions.” (Hultkrantz 1989:47).

Arensberg (1981:371-373) argumentiert, dass diglMder einer Gruppe Informationen,
beispielweise beziglich Orten, wo die Jagd erfadrevar und wo nicht, Uber den
Schamanen austauschen. Er sammelt die Informationérhat das kollektive Wissen um
die Jagdsituation. Im Rahmen eines Rituals sclackdann die Gruppenmitglieder in jene

Gebiete, die diese noch nicht von sich aus abgéesadien. Diese héren auf ihn, weil er



derjenige ist, der mit den Geistern in direktem tédh steht und somit sagen kann, dass die
Geister bestimmt haben, wo sie zu suchen haben.sgtels them, randomizing their
behavior, to places where they've not been beforeauld not ordinarly go.” (Arensberg
1981:572).

Eine Arbeit zum Thema Schamanismus, welche maerkehktoren zur Erklarung des
Phanomens im Kontext seines Wandels bertcksiclitigiet sich nur in der Untersuchung

von Winkelman (siehe Kapitel 4).

1.3 Fragestellungen

Nach dem Bearbeiten der Literatur ergab sich falgefreststellung: Der burjatische
Schamanismus vor und nach der Sowjetzeit unterdehgich stark.

Daraus ergab sich unter Beriicksichtigung der Tketida Fragestellung:

» Was filhrte zu der Veranderung des burjatischenrBahsmus?

Daraus abgeleitete Fragen:
* Wie lasst sich der burjatische Schamane vor unth olec Sowjetzeit anhand der
Klassifikation von Winkelman (siehe Kapitel 4.3uBd 7.1) einteilen?
* Inwiefern lasst sich die Untersuchung von Winkelrbartglich des Schamanismus
mit kulturmaterialistischer Theorie verbinden (gdfapitel 4.4)?
* Welche Veranderungen erfolgten in der Infrastryk8truktur und Superstruktur und
wie beeinflussten diese den Schamanismus (siehigeKa@R)?



2 Herangehensweisen zum Phdnomen des Schamanismus

Was der Begriff ,Schamanismus” umfasst, steht beutd fir viele Kultur- und
Sozialanthropologen zur Debatte. Dabei muss jededen Wissenschaft verwendete
Definition mdoglichst klar und prazise sein, da tfoesle Person etwas anderes darunter
verstehen kann. Basilov (1999:17) ist der Ansid#ss das Fehlen einer einheitlichen
Definition dieses Phdnomens eine Folge davon &ts dlieses von den unterschiedlichen
Wissenschaftlern noch nicht ausreichend verstanded. Rank (1967:21) betrachtet
sowohl ethnographische Beschreibungen der Phandoggeals auch den theoretischen

Unterbau als sinnvoll. Dabei ist eine holistischetdrBchtung notwendig:

LAll our efforts would be in vain if we were not labto place shamanism in a functional
relationship with human existence in its widestsgeithat is, with its social-economic system
and religious ideas. Without such a holistic viefattee matter, the question of origin and
development is left floating in a theoretical vaeydacking any contact with reality.* (Rank

1967:21)

Viele Definitionen des Schamanismus, wie beispid@@on Shirokogoroff (1999), Siikala
(1987) oder Lewis (2003), beruhen auf Erkenntnissexiche nur eine Handvoll Ethnien
berticksichtigen, die h&ufig aus einer einzigen ggagschen Region stammen.

Bestehende Studien zum Schamanismus teile ich d@lgendermalien ein:
* Untersuchungen basierend auf einem unsystematisdh@éufig recht kleinen
Samplé, wobei sich diese in zwei Gruppen einteilen lassen
- Arbeiten, bei denen die emischen Sichtweisenateeiligen Ethnien
den Schwerpunkt bilden. Beispiele sind: Friedr{i®99), Nioradze
(1925), Partanen (1941).

% Diese bezeichnet Winkelman (1992:13) als ,sampfe®nvenience®, welche nicht reprasentativ sinigsB
kénnen zwar die jeweiligen Argumentationskettenjdeseiligen Autoren untermalen, sind aber fiir eine

genaue Definition und nomothetische Herangehensvieisr Phdnomen des Schamanismus unzureichend.



- Arbeiten, bei denen etische ErklarungsmodidieSchwerpunkt sind.
Beispiele sind: Shirokogoroff (1999), Petewsd Price-Williams (1980),
Lewis (2003), Riches (1994), Hultkrantz (197A8pgida (1983).

» Systematische Untersuchungen eines grol3en Sampmles, ein etisches
Erklarungsmodell verwenden. Die meines Wissens newfangreichsten Studien
sind die Arbeiten von Winkelman (1992; Winkelmarf@9Winkelman 2010) zur
Frage der Veranderung der Charakteristika von Seaham die Untersuchung von
McClenon (2002) zur Frage des Wirkmechanismus sahétischer Behandlungen
und ihrer Rolle in der Evolution des Menschen, andh der Klassiker von Eliade
(1975), wobei seine Definition des Schamanismus Wimkelman (1992:49)
bestatigt wurde.

Um das Problem des Wandels des burjatischen Sclismmasbehandeln zu kénnen, ist als
erstes eine Definition des Schamanismus notwendighrend des Lesens klassischer
Arbeiten zu diesem Phanomen (Eliade 1975; Hultkrd®78; Siikala 1987; Lewis 2003;
Shirokogoroff 1999) stellte sich mir bald das Peoh] dass diese auf den Fall der Burjaten
bestenfalls fur den Schamanismus vor der Sowjetreitendbar waren, aber kaum auf die
Situation nach dem Ende des Realsozialismus. DaaRlerisierungen, die diese Autoren
zum Schamanismus anbieten, treffen entweder gat ader nur in Teilbereichen auf den
heutigen burjatischen Schamanismus zu. Den Pralsrsgeranderung beschreiben sie fur
mich nicht zufriedenstellend.

Fur die Fragestellung dieser Arbeit bendtige iateddefinition, welche die Faktoren fur
den Wandel berticksichtigt und diese zu erklaresuaht. In Zusammenhang mit diesem
Problem stellte sich auch heraus: Zahlreiche Aglperium Schamanismus berlcksichtigen
den Faktor Diffusion und &auf3eren Einfluss, mit Aalame von Siikala (1987), zu wenig
oder gar nicht.

Eine Definition des Schamanismus, welche diese |@mmd 16st und auch den Prinzipien
einer social science (siehe Kapitel 3) entspribhhe ich in den Arbeiten von Winkelman
(1990; 1992; 2010) gefunden.
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Das Thema des Schamanismus erfuhr zwar in der épatogié ein verstarktes Interesse
in den 1980er Jahren (Atkinson 1992:307-309), jadearde eine ehemals nomothetische

Herangehensweise zu diesem Thema von einer staikodientierten abgeldst wurde:

»=Eschewing nomothetic formulations in favor of aoscrutiny of local practices embedded
in particular historical, cultural, and social cexis, many of the works [...] are antithetical to
the universalizing aims that characterize many simastic studies.” (Atkinson 1992:321
siehe dazu auch 314f)

Solche Arbeiten sind notwendig und hilfreich, unme dlenge des ethnographischen
Materials zu vergroRern, aber die Suche nach Gua@igkeiten darf nicht aufgegeben
werden. Ein Vergleich wéare dann nicht méglich istwallgemeingtiltige Aussagen lassen
sich damit nicht finden.

* Ich verwende Anthropologie als Synonym fiir Kultund Sozialanthropologie.
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3 Paradigmatische Verortung — Science

“[Science] is pre-eminently a way of dealing witkperience. [...] Science is one of the two
basic ways of dealing with experience. The otharts[...] The purpose of science and art is
one: to render experience intelligible [...]. Buthaligh working towards the same goal,
science and art approach it from opposite diresti@tience deals with particulars in terms

of universals [...] [while] [a]rt deals with univelsan terms of par-ticulars.” (White 1949:3)

“Science is the method of generating knowledge dawse the concepts of test-ing and
falsification against empirical data. [...] [T]he i@t of testing an idea against data is the

most central and distinctive element of scienfpiactice.” (Kuznar 2008:xxviii)

Die gangige Ubersetzung von ,science” ist Naturemsshaft. Eine science-orientierte
Anthropologie bedient sich dabei den erkenntnistitesThen Prinzipien, welche auch in
den Naturwissenschaften verwendet werden. NachsHa894:64) erméglichen diese erst,
Theorien aufzustellen, die Erklarungen fur Fradkstgen oder Probleme liefern. Dabei
sind sie in der Lage, Vorhersagen zu treffen odklaEingen im Nachhinein zu finden; sie
sind Uberprifbar und falsifizierbar; sie basiere moglichst wenigen Hypothesersie
haben einen mdoglichst umfassenden Giltigkeitshereste lassen sich mit anderen
Theorien fur eine umfassendere Reichweite der Ertgen verbinden. Diese sind daher
auch die Kriterien, nach denen die Qualitat eiserentific* Theorie bewertet werden muss.
Als Folge davon vergrol3ert sich der Korpus wisskeaflicher Erkenntnis und es wird
maoglich, die Beziehung zwischen Ursache und Wirkaagiormulieren — mit dem Ziel,

GesetzmaRigkeiten zu erkennen (Lett 1997:80)

Neben dem ,scientific approach” gibt es nach L&897:2f) den ,humanistic approach®,
wobei unter dieser Bezeichnung im deutschen Spaaohr die Geistes- und
Kulturwissenschaften zu verstehen sind. Der ,hustanapproach” evaluiert Erkenntnisse

anders als die ,science*: Unterschiedliche Aussagerien nach ihrer Uberzeugungskraft

® Auch bekannt als Ockhams Rasiermesser (Gibbs inoghil 1996) [letzter Zugriff 19.04.2012].
®Zur Diskussion, warum eine Anthropologie, welchef @en erkenntnistheoretischen Prinzipien der
,science” beruht, notwendig und sinnvoll ist, siéterris 1994; Lett 1997; Kuznar 2008.
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beurteilt, wobei die Kombination von Logik, Mor&hetorik, asthetischer und emotionaler
Attraktivitat die Grundlage dafir bilden. Das Zdéieser Herangehensweise ist es, Wissen
zu produzieren, welches es ermoglicht, den jewailiontext einerseits zu interpretieren

und andererseits zu verstehen (ebd.). Diese Afidigitdem ,scientific approach®.

3.1 Kulturmaterialismus

Der Kulturmaterialismus baut auf dem ,Neo“-Evolutiemus von Leslie White und der
Kulturokologie von Julian Steward auf. Insbesonder# der Kulturbkologie, welche
Harris als Teilbereich des Kulturmaterialismus aelttet, teilt er die Herangehensweise
(Harris 2001b:634-637; 658-660):

.First, the interrelationship of exploitative orgaluctive technology and environment must be
analysed. [...] Second, the behavior patterns inwbinethe exploitation of a particular area
by means of a particular technology must be andlyse] The third procedure is to ascertain
the extent to which the be-havior patterns entdibeelixploiting the environment affect other
aspects of culture.” (Steward 1972:40f; auch mitdarris 2001b:659f)

Das kulturmaterialistische Modell unterscheidet solien Infrastruktur, Struktur und
Superstruktur und weiters zur Analyse zwischen Emikl Etik’, wobei Letzteres fiir
Erklarungen Vorrang geniel3t. Die Infrastruktur kastaus den Produktionsweisen und den
Reproduktionsweisen in Interaktion mit der Umwaelie Struktur bezeichnet die soziale
Organisation von Gesellschaften (inkl. dem Verwadidaftssystem, der Familienstruktur,
der Sozialisation, der politischen Organisation isovder Arbeitsteilung, Steuern,
Hierarchien) sowohl in Bezug auf kleinere Gruppbsnaaich zwischen gréf3eren politischen

" Emic operations have as their hallmark the elievabf the native informant to the status of thémte
judge of the adequacy of the ob-server’s descriptind analyses. [...] [T]he observer attempts taiseq@
knowledge of the categories and rules one must knawder to think and act as a native. [...]

Etic operations [...] [elevate] the observers togtatus of ultimate judges of the categories andepts used
in descriptions and analyses. The test of the a®gof etic accounts is simply their ability to geste
scientifically productive theories about the causiesociocultural differences and similarities [ [ifjstead of
employing] concepts that are real, meaningful, apdropriate from the native point of view [...].” (H&s
2001a:32)
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Einheiten; die Superstruktur aus ldeen und Vorstgén. Darunter fallen Moral, Religion,
Kunst, und die Ideologien einer Gesellschaft (Ha2001a:52-54).

Zentrales Element ist der Infrastrukturelle Deteismus. Dieser ist eine genauere
Formulierung von Marx’ Erkenntnis, dass fur die IBrkng des Sozialsystems, des
politischen Systems und der Uberzeugungen in éessellschaft diese in den materiellen
Umstanden zu suchen sei. Harris kritisiert aberssdawar die Produktionsweise
berticksichtigt wird, nicht aber die Reproduktionsge Weiters unterscheidet der
Marx‘sche Materialismus nicht zwischen emik unck ethd zwischen dem eigentlichen
Verhalten und den Uberzeugungen und Ideen (Hab04 &55f).

Um diese Probleme zu I6sen, formuliert Harris ddraktrukturellen Determinismus:

»1he etic behavioral modes of production and repotidn probabilistically determine the
etic behavioral domestic and political economy,ahhin turn probabilistically determine the
behavioral and mental emic superstructure. Foritytesake, this principle can be referred

to as the principle of infrastructural determinis(iarris 2001a:55f)

Innovationen oder Veraénderungen, welche ihren Wrsprin der Infrastruktur haben,
werden dann beibehalten, wenn sie sich in derdhktem mit der Produktionsweise und
Reproduktionsweise als niitzlich erweiend sind in der Folge fiir die Veranderungen
innerhalb der Struktur und Superstruktur verantiabrt(Harris 1999:142f). Der Grund fur
die ,priority of infrastructure® liegt in den physilischen Fakteh Menschen verbrauchen
Energie, um Energie zu erhalten, sprich, um zulében. lhre Fahigkeit Nachkommen zu
produzieren ist grofRer als ihre Fahigkeit fur allesorgen. Diese Gesetze kann der Mensch
nicht andern und ,[w]e can only seek to strike hata between reproduction and the

production and consumption of energy.” (Harris 2866). Die Infrastruktur ist die

8 Diese sind immer in Bezug auf Individuen zu seliéese sind es, die sich fiir oder gegen eine Vering
oder Innovation entscheiden, wobei zu bericksienhtigst, dass oft Verédnderungen einem Teil der
Gesellschaft mehr nitzen als dem anderen (Har@9:192-144; Harris 2001a:60-62; siehe auch Harris
1994:67).

® Kuznar und Sanderson (2007:6) formulieren eseneff ,Infrastructure is primary [...] because it cists of
those things that are most vital to human sunawel well-being and that they themselves place ipyion it.
Infrastructural conditions are also the parts aficeultural systems that are subject to the mostike

constraints.”
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wichtigste Interaktionsebene zwischen dem Menscimehseiner Umwelt, wobei er sich an
die okologischen, chemischen und physikalischen IMidkeiten und Einschrankungen

anpassen muss: ,Nature is indifferent to whethed Goa loving father or a bloodthirsty

cannibal. But nature is not indifferent to whethes fallow period in a swidden field is one
year or ten.” (Harris 2001a:57).

Harris' Herangehensweise legt damit auch die Umtbrtengsstrategie nahe: Zur Erklarung
eines Phanomens werden zuerst Anderungen in dastnfktur herangezogen. Findet sich
hier keine Antwort, sucht man in der Struktur. Fehdich auch hier keine Antwort, sucht

man schlussendlich in der Superstruktur (Kuznar@amaderson 2007:6).

3.2 Kiritiken am Kulturmaterialismus

Kritiken kommen aus zwei unterschiedlichen Richemgeinerseits aus der ,science*,
andererseits aus der humanistischen Tradition inAdéhropologie. Die wichtigste Kiritik
aus der humanistischen Tradition ist erkenntnigétescher Natur, sie lehnt die Prinzipien
der ,science“ ab, da diese anderen Formen des Erkegewinnes nicht Uberlegen sei.
Statt der Suche nach nomothetischen Prinzipien nsetiese ihre Aufgabe in der
Interpretation von Ideen in ihrem jeweiligen Kortéxett 1997:4f).

Im Rahmen dieser Arbeit kann ich zwar leider night diese Kritiken eingehen, verweise
aber an dieser Stelle — ohne Anspruch auf Vollstied — auf Arbeiten, welche diese
Thematik behandeln:

Zur Kritik aus der humanistischen Tradition und dar Reaktion der Vertreter der
,scientific anthropology” darauf, siehe Harris 19%4arris 1999; Lett 1997; Kuznar 2008.

Zur Kritik am Infrastrukturellen Determinismus séehett 1997:108-112.

Harris Kulturmaterialismus wurde auch von Vertreteder ,science“-orientierten
Anthropologie kritisiert. Exemplarisch diskutierehi die Kritiken von Friedman (1974),
welcher den Kulturmaterialismus komplett ablehmd ueinem kritischen Schiler von
Harris, Ferguson (1984; 1992; 1995), welcher betdass Verdnderungen aufgrund von
auRReren Einflissen starker berlicksichtigt werdessearil

Ersterer ist Vertreter des Strukturalen Marxisntis. Teil seiner Kritik richtet sich gegen

den Funktionalismus, der Teil des kulturmateriedten Erklarungsmodells ist. Dabei
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habe der Kulturmaterialismus lediglich das Anwerghgebiet des Funktionalismus
verandert: ,[...] the interest now being to show thtonality of institutions with respect to
their environment rather than to other elementsatfiety.” (Friedman 1974:457). Seine
Kritik ist, dass aus dieser Anwendung des Funktismas lediglich eine Beschreibung
eines soziokulturellen Phanomens mit der Erweitgrum das Konzept der Anpassung an
die Umwelt erfolgt (Friedman 1974:457), ,Homeostatco-systems seem to precede the
sub-systems which make them up.” (Friedman 1974:4bér zweite bedeutende Tell
seiner Kritik schlie3t an den vorherigen an undhtet sich gegen die Annahnugss die
Ursache fir Verdnderung in der Infrastruktur liegeirde, wobei die Struktur und
Superstruktur keine Moglichkeit hatten, unabhangign der Infrastruktur, far

Veranderungen zusténdig zu sein:

»The extreme variant, cultural materialist caugadintirely eliminates relative autonomy and
almost succeeds in doing away with the realityhofids like social structure which neither

have weight nor occupy space.” (Friedman 1974:466)

Die Ursache fur Veranderungen sieht Friedman (456): als Folge der ,[...] internal
dynamics [...] [which] cause the larger system to eamto contra-diction with its own
conditions of reproduction.”

Harris reagierte auf die Kritik der strukturalen miaten in seinem WerkCultural
Materialism. The Struggle for a Science of Cult(#801a:220-229; 243-247) und in einem
Artikel (Heinen und Harris 1975).

Kritik an Harris kam auch von Vertretern des Kutbaterialismus:

Elwell (1991) erweiterte Harris' Modell durch diatégration soziologischer Theorien,
insbesondere die von Max Weber, in Bezug auf dasnibh der immer steigenden
Bedeutung des burokratischen Apparates und desoriRiiEmus mit dem Ziel die
Reichweite kulturmaterialistischer Erklarungen zugré3ern.

Fergusons (1984; 1992; 1995) Kritik bezieht sichKktet auf das ethnographische Beispiel
der Yanomami. Um bei diesen die Ursache fir die figpén kriegerischen
Auseinandersetzungen zu erklaren, reicht Harskdunktionalistische Analyse nicht aus,
da sie nicht erklaren kann, wieso die Kdmpfe zemimestimmten historischen Zeitpunkt
stark zugenommen haben. Ferguson betont, dassvesnalyg ist, die historische Situation

und insbesondere die Auswirkungen von auf3eren{Eisdin auf eine Ethnie oder Situation
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zu berlcksichtigen. Seine Verbesserung des kultemalistischen Modells besteht darin,
die Auswirkungen des auf3eren Einflusses auf dmastruktur, Struktur und Superstruktur
einer Ethnie eingebettet in den jeweiligen histdren Kontext zu beschreiben. In Bezug

auf den Krieg bei den Yanomami meint Ferguson (12B5somit:

.l argue [...] that contact-related infrastructurdbanges involving introduced industrial
technology (such as steel tools and firearms), deaphic disruption (through disease and
slave raiding), altered work regimes related to meswmodity production, and a variety of
ecological stresses (involving depletions, geograpls-placements and constrictions, and
exogenous plants and animals), all set off majariosaltural responses that — filtered
through indigenous structures and superstructtinesyselves directly affected by con-tact —

lead to the transformation, intensification, oregeneration of war patterns.”
Dies ist in Bezug auf diese Arbeit bedeutend, tadie Veranderungen des Schamanismus

der Burjaten im Kontext der Umwalzungen durch &efieEinfluss, zuerst durch das

Zarenreich, spater durch die Sowjetunion, betrachte
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4 Michael Winkelmans Untersuchung und Herangehenswess

zum Phanomen des Schamanismus

Die anthropologische Literatur hatte bezlglich Bexge, was ein Schamane sei lange Zeit
zwei Probleme: Einerseits wurden die Charakteagfilgenschaften/Fahigkeiten lange Zeit
nur im Zusammenhang von Religion und Magie geselmah andererseits fehlte eine
systematische Cross-Cultural Study beziglich di€sagestelluntf. Daher wurden und
werden die Begriffe Schamane, Heiler, Medizinmadexendoktor und Medium in einer
Art angewendet, als ob sie untereinander austaasciMaren, wobei die vermuteten
Gemeinsamkeiten und Unterschiede dieser Spezralisteureichend beschrieben werden.
Dem mittlerweile schon mehr etisch verwendete Begieés ,Schamanen® mangelt es
dadurch an einer allgemein anerkannten Definitidinkelman 1990:309; Basilov
1999:17).

4.1 Exkurs: Cross-Cultural Studies

Gegen ,cross-cultural comparisons” werden meist Hmwande gebracht: 1) Kulturen
sind einzigartig und somit nicht untereinander ieafpbar; 2) Eine klare Eingrenzung der
untersuchten Einheit ist nicht moglich; 3) Es igthh moglich, unvoreingenommen das
Sample auszuwéhlen; 4) Galton’s Problem: StatistsEgnifikante Korrelationen kénnen
aufgrund von Diffusion in der Statistik Gberrepmitsert werden (Melvin Ember und Carol
R. Ember 2000:352f).

Zu 1) Die von Ethnographen beobachteten und in &Vagefassten Phanomene, so
einzigartig sie auch sein mogen, sind fur AuRerestda verstandlich, weil die verwendeten

Worter eine allgemeingtiltige Bedeutung haben:

19 Die Definition des Schamanismus in Eliades Klamsikl1975) basiert zwar auf einer sehr groRen
Datenmenge, jedoch wird seine Methode zu Rechtsalsktiv und impressionistisch kritisiert. Seine

Definition des Schamanen wird jedoch in Winkelmbimsersuchung bestatigt (Winkelman 2010:59).
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.Ethnography [...] is always implicitly comparativd.he words transcend an individual
person’s idiosyncratic, private meanings. [...] Tlagtigulars an ethnographer may notice and
describe are often noticed precisely because themgify a familiar if variable pattern, or
because they contrast with some pattern obsergesvieére.” (Melvin Ember und Carol R.
Ember 2000:353)

Zu 2) Die Eingrenzung der untersuchten Einheitvish der Fragestellung und dem

Forschungsinteresse abhangig:

»10 see how farmers make decisions, one oughuydiarmers. To study how children learn
language, one needs to collect samples of theieds@and study their interaction with
caretakers. [...] To study the role of chiefs in stiels with rank of differential prestige, but
not class difference, one might study how such etisg compare with other kinds of
societies.” (Melvin Ember und Carol R. Ember 208@)3

Bei ,cross-cultural comparisons” stellt eine ,sdgfedie untersuchte Einheit dar, wobei
Anthropologen dabei bereits auf umfangreiches kteie Datenmaterial zurtickgreifen
kbnnen.

Zu 3) Dieses Problem lasst sich durch eine zugiliguswahl der Samples l6sen, da
dadurch sichergestellt wird, dass jedes der mogicRamples die gleiche Chance hat, in
die Untersuchung aufgenommen zu werden. Zu 4) eu@sungen zu Galton’s Problem
sind 1) Mit Hilfe der statistischen Methode der dkdrellation ist es moglich, das Ausmal}
der Diffusion festzustellen; 2) Wenn vermutet widass ein Merkmal, welches sich durch
Diffusion verbreitet hat, fir eine Korrelation vataortlich ist, dann I&sst sich mit
statistischen Methoden dies feststellen; 3) diedligé Wahl von raumlich weit
voneinander entfernten Samples l6sen, bei deneWalnescheinlichkeit gering ist, dass die
festgestellten Korrelationen ein Ergebnis von Gitun sind (Melvin Ember und Carol R.
Ember 2000:359-361).

Die Verwendung von anthropologischen Theorien, di#¢ Hilfe der ,cross-cultural
comparison“ Uberprift wurden, ist von \orteil. Sgnd am besten dazu geeignet,
herauszufinden, ob eine Beobachtung universell¢igkgit hat. Dies geht mit der Absicht
der ,science” einher, Erklarungen zu finden, diaeemdglichst umfassende Giltigkeit
haben. Damit eine Erklarung oder Theorie fur eirgglchst grol3e Anzahl von Menschen
gultig ist, wird sie mit Hilfe von Samples, welcte unterschiedlichste Bandbreite/Varianz
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menschlicher Gesellschaften darstellen, Uberpriftst dadurch ist es mdglich,
herauszufinden, ob ein beobachtetes Phdnomen neinke Gesellschaft zu finden ist oder
ein universelles Phanomen darstellt (Melvin Embet Garol R. Ember 2000:351f):

»A theory that seems to fit a particular place aatigular region, or even a sample of nations
may not be true for human societies generally[,] [b]ut ultimately we have to see if the
data in the larger world are generally consisteith what is hypothesized.” (Melvin Ember
und Carol R. Ember 2000:352)

Erkenntnisse, die auf diese Art gewonnen wurdebgehalen Vorteil, dass man mit ihrer

Hilfe am besten in der Lage ist, die Probleme wrs£eit zu l6sen:

Jf we are interested in applying results and theorto solve real world problems, the
solutions are more likely to be correct if they aomsistent with the results of theory tests

using worldwide samples.” (Melvin Ember und CarolEnber 2000:352)

4.2 Winkelmans Cross-Cultural Study

Die Charakteristika der Schamanen und anderer &jmeil basieren auf einem 25 %
Subsample ( = 47) des Standard Cross-Cultural Samples (SCC8&jinCinden sich
Gesellschaften ab 1750 v. Chr. bis in das 20. deduidrt, wobei alle Gro3regionen der Welt
vertreten sind. Die Wahl des Subsamples berlickgicheher Gesellschaften der
Vergangenheit, da diese tendenziell weniger fremdesbesondere westlichem Einfluss
ausgesetzt waren. Der historische Schwerpunkt veeni zwar eine Berlcksichtigung von
Spezialisten in der aktuellen, globalisierten Wahger die unterschiedlichen Spezialisten
lassen sich auch in gegenwartigen Gesellschaftemachen (Winkelman 1990:310).

1 \on Winkelman als ,magico-religous healing praotiers bezeichnet. (Winkelman 1990:308f; sieheudaz
auch Winkelman 1992:9)
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»1hese magico-religious healing statuses were ddfias culturally recognized positions
involved in interaction with super-natural entitiesspower. It was discovered that magico-
religious healers are present in all societies amdtheonly healing practi-tioners in most

societies of the sample. Each culturally recognigtadus was individually assessed through
ethnographic reports and characterized with resmgesteveral hundred variables covering

magico-religious selection, training, practice, iates, and other characteristics
[...]." (Winkelman 1990:311)

Dabei ging Winkelman nicht mit vordefinierten Chegisierungen der jeweiligen
Spezialisten an die Untersuchung heran, sondemmulaerte diese basierend auf den

Ergebnissen der Studfe

Die unterschiedlichen ,magico-religous” Spezialstg@nd in Anhang 1 zu finden. Dort
werden (u.a.) folgende Daten tabellarisch dargésizke vom Ethnographen und/oder von
den Indigenen zugeschriebene Bezeichnung des jgareinagisch-religiosen Spezialisten,
welcher Klassifikation die jeweiligen Spezialistem Modell von Winkelman entsprechen
und die soziobkonomischen Gegebenheiten bei deeerusfinden sind. Um welche Art

von magisch-religibsem Spezialisten es sich im jeyes Fall handelt.

.1he different types of empirically determined magteligious practitioners and healers
have been labeled utilizing terms of frequently Ewpd by anthropologists: (1) shaman,
shaman/healer, and healer (Healer Complex); (2) iuned (3) priest; and (4)
sorcerer/witch.“ (Winkelman 1990:312)

Die Studie kam zum Ergebnis, dass alle Spezialideshealer complexund dasmedium
Patienten heilen, wobei sie daftir meist Trance eaden. Im Fall depriest waren die
Trancezustande jedoch entweder schwach ausgepdegt wurden nur gelegentlich
eingesetzt. Auf den Spezialisteorcerer/witchtrifft das ebenfalls zu, wobei dieser nicht fur
die Heilung von Patienten zustandig ist. Der Sclpwekt der Untersuchung liegt auf den

Spezialisten des Heilerkomplexes, da diese in rerstgie mit der Behandlung von

12 The empirically determined charac-teristics oé tshaman and other healing practitioners founchis t
cross-cultural study are examined to develop antgpiology.” (Winkelman 1990:309).

3 |ch verwende die etischen Begriffe von Winkelm&890) in Kursivschrift.
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Patienten beschéftigt sind. Weiters haben ebendgszialisten zahlreiche gemeinsame

Charakteristika:

»These included use of trances, interaction withitsial entities, engaging in activities such
as healing and divination, occupying part-time uas and having mostly informal or
charismatic poli-tical power, and engaging theiofpssional activities at the re-quest of a
client.” (Winkelman 1990:313)

Ein signifikanter Unterschied zwischen den jeweiligSpezialisten sind jedoch die
verschiedenen soziotkonomischen Bedingungen uner umtlchen sie auftreten (siehe
Anhang 1). Die Tatigkeit der Spezialisten des Hkdenplexes ist eine
Teilzeitbeschéftigung. Die einzige Ausnahme ist deyaler; da die komplexeren
Gesellschaften, in denen diese zu finden warenhmsn zum Teil ermdglichten, sich

ausschlief3lich auf diese Tatigkeit zu konzentrigé@imkelman 1990:333).

Die Ergebnisse der Untersuchung sind nicht algestawenn, dann“ System zu sehen,
sondern beschreiben die bedeutendsten Faktorechev&lr das Auffinden des einen oder
anderen Spezialisten in einer Gesellschaft veratiialo sind (Winkelman 1992:27). Fur
die Charakteristika der einzelnen Spezialistendgkliselbe: Nicht jeder der Spezialisten in
einer Gesellschaft muss zwangslaufig allen Besohrgien entsprechen, fur die meisten
Félle treffen die Beschreibungen jedoch zu. Treféém nicht zu, so liefert die Studie

Erklarungen fur den jeweiligen Fall.

4.3 Ergebnis — Definition des

4.3.1 shaman

Der Begriff shaman sollte sich Winkelman (1990:313) zufolge auf Spkstien in
nomadischen Jager- und Sammlergesellschaften lGeger, da der bedeutendste Faktor
fur das Auftreten deshamaneinerseits die nomadische Lebensweise und andésedie
fehlende politische Integration Uber die lokale @@ hinaus istShamansvaren weltweit,
mit Ausnahme des Mittelmeergebiets und der pahiéacinseln, zu finden. Die fehlenden
Jager- und Sammlergesellschaften ohne politisctegdation in diesen Regionen erklaren
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ihr Fehlen®. Das Vorhandensein voshamansin jeder der untersuchten Jager- und
Sammlergesellschaften stutzt die Hypothese einesensellen Vorhandenseins des
Schamanismus. Diese Gesellschaftsform war in degavigenheit weltweit vertreten und
somit auch deshaman(Winkelman 1990:319)

Der shamanubt seine Tatigkeit ohne die Mithilfe eines andeshamanaus. Seine
Ausbildung erfolgt durch einen einzelnen Lehrerrfiiéiman 1990:334f), die Beobachtung
deren Tatigkeiten oder auch durch die direkte Adsbig durch diespirits. Manner und
Frauen konnen alshamantéatig werden, wobei in den meisten Fallen aber hdérdiese
Tatigkeit austiben (Winkelman 1992:50).

Klassische Werke zum Thema Schamanismus (Eliadg; Blikala 1987; Hultkrantz 1978)
definieren den Schamanen als einen Spezialistergied-ahigkeit zur Trance zum Zweck
der Kommunikation mit der Geister- und Ahnenwelt. ider Seelenflug selbst spielt eine
ebenso bedeutende Rolle. Winkelman stellt fess @diades klassische Definition mit den
Ergebnissen seiner Untersuchung in Bezug auf demi@fsten, den er alshamandefiniert,
Ubereinstimmt (Winkelman 2010:59; 1990:318;336f).

Die Spezialisten, welche in dieser Untersuchung gsdaman und shaman/healer
klassifiziert werden, werden auf Grund von Ereigais und Erlebnissen fir ihre spateren
Tatigkeiten ausgewahlt. Diese konnen sich in Foimerelangen Krankheit, welche
schlielich Gberwunden wird, und unfreiwillige \dsien, Traume oder gezieltgsion
guestsaus manifestieren, wobei auch die (freiwillige)tétmeidung, diese Profession
auszuiben, mdglich ist. Dehamanshaben einzelne Lehrer/Meister oder werden von den
Geistern selbst ausgebildet. Die Anerkennung erfilgch die Gruppe, in der der Kandidat
zukUnftig tatig sein wird (Winkelman 1990:335, 348inkelman 1992:50).

In den Tatigkeiten und Aufgaben debamansspiegelt sich die Subsistenzweise der
Gesellschaft wider, in der er zu finden ist: Eiredéutende Rolle spielt der Jagdzauber
(Winkelman 1990:335). Weiters ist er fur Versohnungt spirits im Kontext der
Behandlung von Kranken zustandig. Zur Therapie Koemken und zur Divination wird
Trance verwendet (Winkelman 1990:336).

14 This is confirmed by the autocorrelation analysedich show the stable prediction of shamans by

nomadic residency pat-terns and the lack of paliiictegration [...].“ (Winkelman 1990: 319)
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Zwar arbeiten alle Spezialisten des Heilerkomplerésspirits und diese liefern ihnen ihre
Macht, aber nur denshamandient sie als alleinige Quelle. Deshaman/healerhat
zusatzlich zu den Tiergeistern noch unpersonlichell@n der Macht, wie beispielweise
mana zur Verfigung. Bei beiden kommt es auch oft vaasd sich ihre eigentlich
verbuindeterspirits gegen sie oder andere ohne ihr Zutun wenden (Wirgce 1990:336),
wobei normalerweise angenommen wird, dass sie dies¢rollieren. Versbhnung mit
spirits ist aber, ausgenommen bei Heilungen, unbedeuten&ahmen der Behandlungen
werden VBZ® eingesetzt, wobei eine Vielzahl von Induktionsroegn moglich sintf
(Winkelman 1992:50).

Wahrend der Ausbildung lernt dehamaneine Vielzahl von Trancetechniken, wobei er
haufig nach ihrem Einsatz bewusstlos wird. Im Zdge Einsatzes dieser Techniken wird
auch die Seelenreise haufig eingesetzt (Winkeln®@9:B36f). Dershamanbeginnt seine
Auserwahlung und den Beginn seiner Ausbildung nZ#gat der Pubertat, im Kontrast dazu
erfahrt dagmediumdiese in der spaten Phase der Adoleszenz odamager Erwachsener

durch spontane Besessenheit (Winkelman 1990:342).

Die Trancezustande dekamarunterscheiden sich im Vergleich zu denenrdedium:

~Shamans were characterized by trance states rmeterp as soul flight and significantly
associ-ated with the use of hallucinogens, physacalerities, fasting, and auditory driving
(e.g. chanting and drumming), but lacked the spw@uas seizures and convulsions typical of
mediums.” (Winkelman 1990:342)

Seine wichtigsten Aufgaben sind Heilung und Divioiat wobei fur beidenon-possession
VBZ zum Einsatz kommen (Winkelman 1992:49).

Zu seinen Fahigkeiten gehoren auch ,[...] capacitiptoveather control, immunity to fire,
the ability to transform into an animal, and deatid rebirth experiences.” (Winkelman
1992:50).

5 Veranderte Bewusstseinszustéande. Im Englischéergal states of consciousness* oder ASC.
% Dazu gehéren die Einnahme von Halluzinogenen, eRasfAusharren bei sehr tiefen oder hohen
Temperaturen, Tanz, Schlafentzug, akustische Stichuich beispielweise Trommeln oder Singen oder

sensorische Deprivation (Winkelman 1992:50).
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Der shaman genieRt hohes Ansehéhin seiner Gruppe, ohne jedoch daraus einen
Okonomischen Vorteil zu ziehen, und hat informelldfinfluss auf politische
Entscheidungen. Er hat bei der Jagd eine Fiuhrusgspoinne und ist mitbestimmend auf
die Wanderungsbewegungen der Gruppe. Die Rolle Aefihrers im Fall von
Kampfhandlungen und des Vermittlers bei Streitighei gehort ebenfalls zu seinen
Aufgaben. Dershaman(und auch deshaman/healgrwerden in ihren Gruppen sowohl
positiv als auch negativ gesehen, weil diese sowaglmhalevolent and
benevolent” Tatigkeiten durchfiihren (Winkelman 1992).

4.3.2 shaman/healer

Der shaman/healeffindet sich vorwiegend in sesshaften Ackerbaudsswften, wobei
sein Auftreten bei Hirtennomaden auch maglichDetr Grad der sozialen Stratifikation fur
das Auftreten dieses Spezialisten spielt keineeRdfl vielen Charakteristiken ist er dem
shamaréhnlich.

Fur die Divination benutzt dieser jedoch zusatziioh/BZ materielle System® Als Folge
der Subsistenzweise ist er auch fur Rituale, dia deveck haben, den Output der
landwirtschaftlichen Produktion zu erh6hen, zusigingituelle Aktivitaten im Kontext der
Jagd spielen nicht mehr eine zentrale Rolle. ,Mallent acts” werden seltener praktiziert,
als Folge davon ist ihr moralischer Status pogitive

Der soziopolitische Einfluss ist geringer und ibk®nomische Lage schlechter, da in dieser
Gesellschaft beides sich in der Rolle degest’® konzentriert. Neben ihren magisch-
religiosen Aufgaben sind sie im Subsistenzbereitly bder stellen ihre Arbeitskraft gegen

Bezahlung zur Verfigung. Aufgrund der komplexerems@lschaftsform erfolgt eine

" Dershaman nd auch deshaman/healerkdnnen in ihren Gruppen aufgrund ihrer Tatigkeitdia, sowohl
.malevolent and benevolent* Praktiken miteinschéief3auch mitunter gefiirchtet sein. Im Kontrast dazu
werdenhealerundmediumausschlief3lich positiv gesehen, da ihre Tétigkeiieht das Ziel haben, anderen
zu schaden (Winkelman 1990:334).

18 Beispielweise dakChing oderTarot

19 Dieser Spezialist findet sich haufig in der Ges#hft, in der auch dshaman/healeru finden ist. Ist kein
priest zu finden, dann hat deshaman/healerdenselben soziopolitischen Einfluss wie dstaman
(Winkelman 1992:59)
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Spezialisierung der Praktizierend®heispielweise auf bestimme Arten von Krankheiten,
Divination oder Ritualen im Kontext des Ackerbaus.

Die Ausbildung erfolgt nicht durch einen einzelndeister, sondern durch eine Gruppe
von Lehrern. Gruppenrituale werden gemeinsam nadessnshaman/healerdurchgefihrt,
dies ist beinshamannicht der Fall. Beides spiegelt eine starkere tustinalisierung und
Professionalisierung einer komplexeren Gesellschialér.

Neben denselben Quellen der Ubernatirlichen Malhtauch deshamanhat, steht dem
shaman/healer zusétzlich noch unpersonliche Macht, wie beispéde mang zur
Verfligung. Zwar hat dieser Spezialist in der Refieselben Fahigkeiten wie dshaman,
aber sie sind nicht bei jeder einzelnen EthnieSksples, wo dieser Spezialist auftritt, zu
finden.

Bei der Induktion von VBZ bedient sich dieser déinse Techniken wie deshamarund es
sind in der Art der VBZ keine Unterschiede festbtal sie dauern lediglich nicht so lange
wie bei demshaman

Die Untersuchung kommt zum Ergebnis, dass Sesgkeifti Ackerbau und hierarchische
politische Integration Uber die lokale Gruppe hmdir den Wandel deshamanzum

shaman/healeverantwortlich sin& (Winkelman 1992:55-59).

4.3.3 healer

Gleichzeitig mit denshaman/healefindet sich in der jeweiligen Gesellschaft auchmen
der priest Haufig ist er auch Vertreter einer religiosen ditian. Er findet sich in
Ackerbaugesellschaften oder bei Hirtennomaden,,liliet presence of Healers is strongly

predicted by the presence of political integrati@yond the level of the community [...].”

% Spezialisierung verringert den Wettbewerb zwischen Spezialisten und verringert dadurch auch die
Wabhrscheinlichkeit, dass Konflikte zwischen derzelnen Spezialisten auftreten. (Winkelman 1992:58).

I Die ersten zwei Faktoren sind im Rahmen des Kmiaterialismus in die Infrastruktur einzuordnen. Im
Zuge des Ackerbaus wird Vorratshaltung betriebéasé@r stellt ein lohnendes Ziel fur Plinderungenuted
somit ist es verstandlich wieso dies die politisthiegration tUber die lokale Gruppe hinaus von &fbiist:
Durch Inkorporation oder VergréRerung der Gemeiafictkann diese einerseits mehr Personen zur
Verteidigung der Vorratslager bereitstellen, andsiés bietet die Gruppengréf3e selbst schon Sclfiitz.
einen potentiellen Angreifer ist ein Gegner, deteptell mehr Kampfer bereitstellen kann als eindeae

Gruppe, ein weniger lohnendes Ziel.
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(Winkelman 1992:64). Diffusion als Faktor fur dieefdreitung spielt keine Rolle. Ihre
Aufgaben sind Heilung und Divination, wobei er fletzteres im Unterschied zum
shaman/healernur mechanische Systerfie verwendet. Sie haben zwar dieselben
Aufgabenbereiche, unterscheiden sich jedoch irreighlen Punkten:

Sie haben einen hohen soziotkonomischen, politischegislativen und juristischen
Statug®. Dies zeigt sich in ,[...] their participation asfiofants in a variety of life cycle
rituals such as naming ceremonies and other pdst-hiituals, marriages and
funerals.” (Winkelman 1992:64), wobei sie fur ildetivititen eine Bezahlung erhalten.
Frauen haben nur selten diesen Status inne. Ihalisdner Status ist vorwiegend positiv,
da sie keine Rituale durchfuhren, welche das Zékn, anderen zu schaden.

Haufig ist dieser Beruf im Unterschied zumhaman und shaman/healegine
\ollzeitbeschéftigung. Die beishaman/healefestgestellte Spezialisierung ist bemaler
noch starker ausgepragt

Der healerwahlt freiwillig diese Téatigkeit, wobei der Zugamg diesem Status durch hohe
Kosten in der Ausbildung eingeschréankt ist. Die Biltking erfolgt durch eine Gruppe von
Spezialisten. Im Unterschied zushamanfindet eine formale Initiation statt und Rituale
werden haufig gemeinsam mit andehealersdurchgefuhrt.

Seine Macht fur seine Tatigkeiten erhalt dieserzigist durch unpersoénliche Quellen wie
mana und seine Beziehung zwgpirits, wobei im Unterschied zumshaman und
shaman/healeer seine Macht nicht durch den direkten, perstielicKontakt im Rahmen
von VBZ zu Gottheiten odespirits ableitet, sondern durch sein Wissen um die Ausgibun
von Ritualen bzw. Zauberspriichen. VBZ werden abierdfese Aktivitdten, wie auch fur
seine Heilpraxis, nicht eingesetzt. In Heilritualgerden Techniken wie Reiben, Massagen,
Wundreinigung, Heilpflanzen, Spriche und Amulefeorzismus zur Kontrolle vospirits
und Opferungen zur Besanftigung dieser eingesktrtAllgemeinen benutzen sie keine
VBZ, und falls doch, haben diese eine geringereeBrahg fiir ihre Tatigkeiten als bei
anderen Spezialisten. In den meisten Gesellschaftelenen dehealerzu finden war, war

? Darunter ist der Einsatz von materiellen Objektenverstehen. Beispiele sind da€hing oder Tarot
(Winkelman 1992:64).

% m Unterschied dazu haben alle anderen Vertreter leilerkomplexes geringeren und nur informellen
Einfluss auf diese Bereiche.

2 There may be treatment of only certain diseageesy or specialization in divination or agriculture
activities to the exclusion of each other and Imgglactivities, much along the line of professional

specialization in allopathic medical prac-ticeSNiastern societies.” (Winkelman 1992:64)
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dasmediumauch vertreten In diesen Gesellschaften ist lezt8pezialist fur Heilrituale
und Divination unter Einsatz von VBZ zustandig (W&fman 1992:63-67).

Der healer entstand einerseits aus datmaman/healeraber auch, unabhangig davon, in
den vom priest dominierten religiosen Traditionen. Den Wandel vamaman bzw.
shaman/healehin zumhealer stitzen einige Ergebnisse der Untersuchung: B stitial
variables that differenciate the healer from thansan and the shaman/healer (political
integration beyond local commu-nity present verabsent)* 2) In einer Ethnie ist es
maoglich, nur jeweils einen der Spezialisten deslkdekomplexes zu finden 3) ihre
ahnlichen Aufgaben, die der Heilung und Divinatidh ,the intermediate group of
shaman/healers, which shows the continuity in simties of shamans and
healers.” (Winkelman 1990:342). Der markanteste ethuhied zwischenshaman,
shaman/healeund demhealerist die Ausbildung deshamanin Trancetechniken in ihrer
Lehrzeit und ihre Auserwahlung basierend auf Eilkd®en spontaner VBZ in ihrer Jugend
oder frihen Phase der Adoleszenz. Bei dexaler erfolgt diese nicht aufgrund solcher
Erlebnisse (Winkelman 1990:342).

4.3.4 medium

.Mediums are present in societ-ies which have anary reliance upon agriculture or
pastoralism as food supply. The Mediums are styopdicted by the presence of political
integration beyond the level of the local community].” (Winkelman 1992:60).

Zu seinen bedeutendsten Tatigkeitsbereichen z&aaltBéhandlung von Kranken und
Divination. Zusatzlich gehort die Verehrung und &#tgung von Gottheiten unsbirits

zu ihren Aufgaben. Fir diese werden VBZ eingesetohei er im Zuge der Rituale von
einer fremden Gottheit oder einespirit besessen wird und nicht so wie die beiden diese
kontrolliert. Somit ist der signifikanteste Untengad desmediuns zu den vorigen
Spezialisten die BesessenfieiDas Auswahlkriterium, um die Ausbildung zu beginnist
die spontane Besessenheit. Die freiwillige Entshingg, diese Tatigkeit auszuliiben, kommt
nicht vor. Im Zuge ihrer Ausbildung, meist durchhrexe Lehrer, erlernen sie Techniken,

mit denen sie die VBZ erzeugen kénnen. Nach derbidisng erfolgt die Besessenheit

% Winkelman (1992:59) bezeichnet diese alsssession ASClch verwende fortan dafir den Begriff

.Besessenheit”.
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nicht mehr spontan, sondern wird im Rahmen vondRtu durch dasmediuminitiiert. Im
Rahmen ihrer rituellen Aktivitdten gelten die Geiten undspirits als diejenigen, die
durch sie heilen, wahrsagen, generell durch sig wrden, und nicht sie selbst.

Rituelle Aktivitaten, welche anderen Personen sehabllen, fehlen génzlich, somit ist ihr
moralischer Status ausschliel3lich positiv. Formsatziopolitische Macht fehlt ihnen
grof3tenteils, diese wird bereits vohealer und priest - beide finden sich haufig in
denselben Gesellschaften, in denen sichmiiediumauch findet - kontrolliertMediumsind
haufig, aber nicht ausschlie3lich, Frauen (Winkeirh892:59-61).

Die Ausbildung erfolgt durch eine Gruppe dersell$pezialisten: ,Mediums frequently
have formally organized groups for training andcpce.“ (Winkelman 1992:60). Im

Unterschied zu allen anderen Spezialisten habgedoeh andere Charaktereigenschaften:

»1The Medium is frequently characterized as havirmgpeticular personality profile which is
not associated with any other magico-religous graner type. A variety of characteristics
attributed to the Medium such as being crazy, rieyroysterical, nervous, excitable, subjects
to hallucinations, fits, convulsions, and seizuret. indi-cate a central nervous system
disinhibition similar to those associated with eptic seizures, temporal lobe discharges and
the related ictal personality syndrome [...].” (Wihkean 1992:60%°

Als Quelle ihrer Macht fiir ihre Tatigkeiten geltansschlie3lich Gottheiten odgpirits, die
im Rahmen der Besessenheit durchrdagiumagieren. Diese werden als von der Person
unabhangig gesehen, wobei ihre Gruppe von ihr ambjlass dasediumsich haufig

nicht an die Geschehnisse wahrend der Besessenimaiern kann. Auf die Handlungen
der sie wahrend der Besessenheit kontrollierenaitdEen haben sie keinen Einfluss
(Winkelman 1992:59-61).

Mediumundshamarhaben insbesondere in Bezug auf die Verwendung/Agxh
zahlreiche Gemeinsamkeiten. Der bedeutendste dhiedsist jedoch die Komplexitat der
Gesellschaften, in denen sie zu finden sind unddider Auserwahlung, welche fir die

Unterschiede mitverantwortlich ist:

% Zur Diskussion des Zusammenhangs zwischen Besesisemd gehirnphysiologischen Zustidnden siehe
Winkelman 2010, insbesondere 169-192.
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»The Shamans actively seek the status with deltbran-duced ASC in early adolescence,
while the Mediums await the spontaneous on-sebaotlitions in late adoles-cence or early
adulthood before undergoing ASC train-ing.” (Winkah 1992:63)

Beide Spezialisten nutzen dieselben Mdglichkeiten Menschen fur VBZ, jedoch in
Gesellschaften, die sich in ihrer soziobkonomisdBeganisation und Subsistenzweise
stark voneinander unterscheiden. Winkelman (199Z&Bt daher damediumals

entfernten Verwandten dekaman.

435 priest

Der shamanstehtunter Zuhilfenahme der Trance in direktem Kontakt aen spirits. Im
Unterschied dazu ist ,[...] the priest [...] a spéistain a large society with centralized
authority, who acts on the part of the communitpttopitiate supernatural beings, generally
without trances or direct personal contact with shpernatural.” (Winkelman 1990:344).
Diese Definition in Bezug auf Charakteristiken uAdfgaben degriest entspricht den
klassischen Definitionen wie sie beispielweise Barkheim diskutiert werdeél. Neben
seinen Aufgaben als religibse Fuhrungsperson hatien eine bedeutende soziopolitische
Rolle, wobei sich in seiner Person sakrale und lisleét Macht vereinen (Winkelman
1992:69-71).

.Priests are male, have high socioeconomic stattesmoral leaders, and exercise political,
legislative, judicial, economic, and military powétriests are selected on basis of social
inheritance, social succession, or political actitimeir power is nominally based upon
relationships with superior gods or spirits. The gioa-religious ac-tivities [...] are
calendrical rites, tied to the annual cycle of ilegand harvesting rituals or commemorative
feasts; they are gen-erally public festivals inredvsacrifice, consumption of foods, and the

worship of collective spirits or gods.” (Winkelma890:334)

27 Priest represent what Durkheim referred to asiribgtu-tionalized basis for religion, the praeticdirected

to-wards meeting the practical needs of creatirysup-porting society.” (Winkelman 1992:69).
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Die direkte Heilung von Kranken zahlt nicht zu ihréAufgaben, wobei sie bei
Gemeinschaftsritualen sehr wohl fir das Wohlergetneth den Schutz der Gruppe tatig
werden. Trance spielt nur eine untergeordnete Rfallls sie Uberhaupt zum Einsatz kommt.
Wenn sie eingesetzt wird, dann mit den Methoden Alesholkonsums, der sexuellen
Enthaltsamkeit, der sozialen Isolation oder deda®ehtzuges (Winkelman 1990:344f).

Die Gesellschaften, in denen die Rolle gegsts zu finden war, zeichnen sich durch
Halbnomadismus oder Sesshaftigkeit aus, wobei Glaat€Ackerbau der bedeutendste
Faktor fur sein Auftreten ist. Eine Ausnahmen ditidengesellschaften, bei diesen war nur
dann derpriest zu finden, wenn die politische Integration Ubee dokale Gruppe
hinausging. Die Korrelationsfaktoren, die das Vodensein voraussagen, sind:
Gartenbau/Ackerbau, politische Integration Uber Idieale Gruppe und soziale Klassen
(Winkelman 1990:345). ,[M]ultiple regression impdiied agriculture and political
integration as having individually significant cabutions [...], with no significant
diffusion effects.” (Winkelman 1990:345).

Daher erklart Winkelman, dass die Entstehung ddieRaes priests ein Ergebnis der
Notwendigkeit von sesshaften Ackerbauern nach Figsperson im Zuge der Expansion

und politischen Integration ihrer Gruppen, ist:

»[P]riests have evolved [...] as a response tol#agership needs in sedentary-agriculture
societies and have fur-ther developed as the soldicpl leaders of these larger commu-
nities as they expanded through political incorfora of other so-cities." (Winkelman
1990:345)

4.3.6 sorcerer/witch

Dieser Spezialist ist fir negative magische Hangi#umzustandig:
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»1he Sorcerer/Witch Practitioners are generallystdared to be involved in malevolent acts
[...]- The principal activities [...] are believed taviolved causing sickness and illness,
destroying socioeconomic well-being, and en-gagingctivities such as eating the body and
soul of their victims, killing their own kin, engeg in incest and cannibalism, eating feces or
corpses, destroying crops or livestock, causingrynjand death to family, friends and
community, or transforming oneself into a (gengralarnivorous) animal.” (Winkelman
1992:80)

Er findet sich nur in Gesellschaften, in denen piiditische Integration Uber die lokale
Gruppe hinausgeht. Die Subsistenzweise bei dieseesellSchaften ist der
Hirtennomadismus oder Ackerbau, wobei die sozidtatiBkation in Form von sozialen
Klassen vorhanden ist. lhre soziotkonomische Stgllist sehr niedrig. Durch ihre
schadensbringenden Aktivitaten werden sie aus&idie negativ gesehen. Im Gegensatz
zu allen anderen magisch-religiosen Spezialisteamnemssie nicht freiwillig diese Rolle, sie
wird ihnen von depriestsund denhealersals Fremdbezeichnung zugeschrieben und dient
der Legitimation ihrer Verfolgung. Dieser Spezialighrt in vielen Féllen die negativen
magisch-religiossen Handlungen unbewusst durch. Sdann eine Verfolgung dieser
Spezialisten auch dann erfolgen, wenn sie jeglitiggkeiten leugnen. Dieser Spezialist
entsteht ausshamansoder shaman/healersn jenen Gesellschaften, die von anderen,
politisch und militdrisch mé&chtigeren Ethnien ingoriert bzw. erobert werden und die
konkurrierende magisch-religiose Spezialisten dekoiporierten Gesellschaft zu
verdrangen versuchen (Winkelman 1990:347-349; T992&86-92):

»1 he sorcerer/witch status develops as a resudystematic per-secution of some individuals
[...] by other magico-religious practitioners [...] wlo@cupy more powerful statuses in the
society or who are trying to politically incorpogaindependent communities under the local
leadership and control of shamans or shaman/héaféfimkelman 1990:349)

Dies durchzusetzen ist degpniest und demhealer deswegen mdglich, weil sie durch ihre
soziopolitische Stellung juristische Macht habeninf@man 1992:88). Erleichtert wird

dies dadurch, dass dshamansind dershaman/healerfiir schadensbringende Aktivitaten
in ihren jeweiligen Gesellschaften zustéandig sind gleichzeitig eine gewisse politische
Fuhrungsrolle innehaben. Im Kontext der Inkorp@mtilurch eine andere Gruppe wird der

schadensbringende Aspekt durch die erobernde Grumpstarkt betont, um den
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ehemaligen politisch einflussreichen Personen legitimation zu entziehen und die
politische Kontrolle tber die inkorporierte Grupgészubauen (Winkelman 1992:89-92).

Ein gutes Beispiel stellt die Hexenverfolgung im beuzeit dar, welche zum Ziel hatte, ein
konkurrierendes magisch-religioses Vorstellungssystu vernichten, wobei dies auch auf
andere Falle weltweit zutrifft:

»This would account for the similarity of witch bels worldwide, given the similarities
among indigenous shamanic-like magico-religiouditians and [...] the the similarity of the
process of persecution of these tra-ditions bydtaishigher levels of control in the political
hierarchy [...].“ (Winkelman 1990:348f)

4.4 Winkelmans Untersuchung im Kontext des Kulturmaterialismus

Mit dem Kulturmaterialismus lasst sich Winkelmanstéisuchung (1990; 1992; 2010) gut
verbinden, da die Herangehensweise der Untersuchuhglenselben science-Prinzipien
beruhen wie die des Kulturmaterialismus. Winkelmantzt fir seine Suche nach
Gesetzmaligkeiten in Bezug auf die Frage, welchietoFen fir das Auftreten der
unterschiedlichen magisch-religibsen Spezialisterantwortlich sind, ein Subsample aus
den SCCS. Weiters versucht er diese Ergebnisse Hrkenntnissen aus anderen
Wissenschaftsgebieten zu verbinden, um die Erkggkmnaft seiner Untersuchung zu
erweiteri®. Besonders gut zeigt sich das in seinem neuerek f¥énkelman 2010), wo er
zahlreiche aktuelle Arbeiten aus den Neurowissaftatm, und der Kognitionsforschung
und Arbeiten aus der Verhaltensbiologie (in Bezuf) die Frage nach der Ursache der
Entwicklung schamanistischer Techniken wéhrend Hegolution des Menschen) zu
integrieren versucht. Dies entspricht den Qualit&eer scientific theory:

% Die koharente Integration von Theorien aus and&ieriplinen ist es u.a. auch, was eine gute ,gifien
theory* auszeichnet (Harris 1994:64).
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“The aim of scientific research is to formulate kexgatory theories which are (1) predictive

(or retrodictive), (2) testable (or falsifiableB)(parsimonious, (4) of broad scope, and (5)
integratable or cumulative within a coherent angaexiing corpus of theories. The same
criteria distinguish scientific theories which ar@re acceptable from those which are less
acceptable.” (Harris 1994:64)

Kulturmaterialistischer Theorie folgend ist der Begder Suche nach den Grinden fiur die
Veranderung in der Infrastruktur am aussichtsreehsla Veranderungen auf dieser Ebene
am starksten das Gesamtsystem verandern. Winkebhaicht dieser Herangehensweise
gefolgt. Seine Untersuchung lasst sich aber mitukelaterialistischer Theorie verbinden,
wobei Harris (2001b:632f) selbst fur die Einbettursgatistischer Cross-Cultural-
Untersuchungen in Makrotheorien argumentiert, umersieits die Auswirkungen maglicher
Fehlerquellen in den Daten zu minimieren und anders eine bessere und
umfangreichere Aussagekraft des statistischen Migerin Kombination mit einer

Makrotheorie in Bezug auf Einzelfalle zu ermdgliche

»1he correlations achieved by what has been céalledthrow-it-against-the-wall-and-see-if-
it-sticks’ technique are unlikely to build on thewn toward a macro-theory. [...] It is quite
possible [with this method] to write a hundred iaivequations none of which relate to the
others, or all of which relate to each other indimmnately, and at the same time to get a
negative result on the theory which subsumes thiénif ave wish to achieve an orderly
picture of history, we must begin by assuming thate are certain orderly principles which
are at work. [...] [T]here is no substitute for matineory founded on detailed dia-chronic
and synchronic causal-functional analysis of spec#dses. [...] On the other hand, the utility
of the statistical-cross-cultural-survey is beyalispbute and Tylor’s belief that “in statistical
investigation the future of anthropology lies” Istiblds true when statistical investigation is
used as a method for revealing unsuspecting cannsecamong institutions, for identifying
exceptions to regularities, as a measure of prébafind as an indicator for research needs.
But it holds true only if we accept the larger ttegmal frame within which Tylor sought to

encourage the use of his method [...].” (Harris 20638f)
Im Zuge der Untersuchung kam Winkelman zu dem Hrgeldass von 98 Variablen

schlussendlich nur vier Variablen in verschieded@mbinationen das Auftreten der

unterschiedlichen Spezialisten vorhersagen (Winkal992:18; 27):
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.[---] only 4 variables were found to be sufficientyedictive: fixity of resi-dence (nomadic
versus sedentary lifestyle), the presence of agmi@ias a primary subsistence activity;
political integration beyond the level of the locadmmunity; and social stratification

(presence of castes and classes or hereditarygldy®Vinkelman 1992:27)

Dieses Ergebnis lasst sich gut in einen kulturnmistischen Theorierahmen einbetten:
Zwei von vier (Sesshaftigkeit und Subsistenzweidey von Winkelman genannten
Faktoren fur die Veranderung des Schamanismusirsidigé Infrastruktur einzuordnen. Die
anderen beiden (politische Integration tUber di@l®lGruppe hinaus; soziale Stratifikation)
sind eine Folge von Veradnderungen der Infrastrykivenn die Komplexitat einer
Gesellschaft zunimmt. Dieses Ergebnis folgt Harriheorie, dass soziokulturelle
Veranderungen der Struktur und Superstruktur esigeFvon Anderungen der Infrastruktur
sind. Als Folge der infrastrukturellen Anderungeasgen sich Elemente der Struktur und
der Superstruktur den veranderten Bedingungenndierstruktur af’ (Harris 2001a:56-58;
71f):

,Cultural materialism [...] holds that changes iri¢d in the etic and behavioral modes of
production and reproduction [= the infrastructuegg more likely to produce deviation
amplifications throughout the domestic politicalnda ideological sectors than vice
versa.” (Harris 2001a:71f)

2 Anhand des ethnographischen Beispiels des bufj@isSchamanismus und seiner Veréanderung beschreibe

ich diesen Prozess in Kapitel 7.2.
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Dies lasst sich in einer Tabelle darstellen (alsimf@lage folgender Tabelle dienen die
Grafiken von Winkelman 1992: 41, 127. Eine leichodifizierte Fassung seiner

Darstellung findet sich in Anhang 2):

niedrig........c.cc.ocevneee. gesellschaftliche Komplexitat............ Hoc
Superstruktur shaman shaman/healer| healer complex healer
(magisch-religiose priest priest priest
Spezialisten) medium medium
ODER sorcerer/witch
sorcerer/witch
Struktur Politische Integration|  Politische Intaigon
Klassen
Infrastruktur Jagen und Ackerbau Ackerbau Ackerbau
Sammeln
Tabelle 1

Die obige Tabelle stellt das Auftreten der jeweahgmagisch-religiosen Spezialisten unter
den jeweiligen infrastrukturellen Bedingungen keigender Komplexitat der Gesellschaft
dar. Die Subsistenzweise des Ackerbaus oder detorBl&smus erlaubt eine hohere
BevolkerungsgroRe, wobei diese Folgen hat: ,Witpytation increase comes greater so-
ciopolitical complexity, reduction of mobility, nleation of settlements, and sometimes the
evolution of state-level societies.” (Sutton andlarson 2004:252).

Der priest tritt bei solchen komplexer werdenden Gesellsemaft als
Fuhrungspersonlichkeit auf und vereint in dieseleRomfangreiche soziopolitische und
okonomische Macht. Dies ist ihm als Mitglied derit&ldurch die Kontrolle der

Uberschussproduktion, die mit diesen Subsisten&arauftritt, moglich:

~Wahrend der Sesshaftigkeit kdnnen Nah-rungsmigethortet werden, weshalb [...] die
Population stei-gen kann und damit der Organisatjrad engerer sozialer Bindungen und
eindeutige-rer Entscheidungsstrukturen bedarftala bei den Wildbeutern. [...] Nicht jedes
Gruppenmitglied ist immer der Nah-rungsbeschaffbegchatftigt, es kénnen sich deshalb
Teilzeit-Spezialisten in den Be-reichen Religion, andwerk und Politik he-
rausbilden.(Haller and Rodekohr 2005:167)

Der priest erfullt diese Aufgaben, wobei er weltliche und redé& Macht in seiner Rolle

vereint. Bei solchen Gesellschaften tritt als Salesti der fur seine Aktivititen VBZ
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einsetzt, deshamarhealer® und nicht mehr deshamanauf, der ausschlieRlich bei Jagern
und Sammlern zu finden ist.

Bei weiter steigender Anzahl der Mitglieder der @sshaft und des damit einhergehenden
Komplexitatszuwachses vergro3ert sich die bendtitiéehe fir die landwirtschaftliche
Produktion. Damit geht ein verstarkter und vermahitontakt mit benachbarten Gruppen
einher. Wo Gesellschaften solch hoher Komplexitaftreten, hat dies umfassende

Auswirkungen auf andere, benachbarte Gesellschaften

.intensive agriculture is generally incompatibletiwother systems of subsistence and rapidly
replaces them. [...] [l]ntensive agriculturalists csuccessfully expand into territories of
other groups because they generally have largeulgibgns and sociopolitical organizations

and so can support a full-time military, often thehicle of expansion.{Sutton and

Anderson 2004:261f)

Die genannte politische Ausbreitung hat zur Foldass sich diese hoch komplexen
Gesellschaften auf Kosten benachbarter Gruppenreiteshh Bei den benachbarten
Gruppen, die sich nicht freiwillig inkorporierensken, muss der organisierte Widerstand
gebrochen werden. Deorcerer/witchtritt somit im Zuge der politischen Integrationnvo
Gesellschaften in eine politisch oder militarischamtigere Gesellschaft auf. Im Zuge der
Inkorporation dieser Gesellschaften werden ihraretigen politischen Flhrungspersonen
verfolgt. Diese sind es, die bei diesen weniger lexen Gesellschaften d#hamanoder
shaman/healewaren und im Zuge der politischen Inkorporatiailsf sie dieser feindlich
gegenuberstehen, zu Gegnern der inkorporierendeeliSehaft wurden. Um sie besser
verfolgen zu kénnen, werden sie atscerer/witchdiffamiert (siehe dazu Kapitel 4.3.6).

Bei den Gesellschaften mit der hochsten Komplexitéelche auch von sozialer
Stratifikation gekennzeichnet sind, finden sich lig@$lich vier magisch-religiose

Spezialisten:

% Aufgrund einer anderen Subsistenzweise als Jagersammeln sind die Aufgabengebiete seiner magisch-
religibsen Aktivitaten andere: Rituale im Kontexterd Jagd verlieren an Bedeutung. Rituale im

landwirtschaftlichen Kontext werden hingegen wighati (Winkelman 1992:58).

37



»The societies with three and four practitionerdgppresent were compared to socioeco-
nomic variables. All have agriculture or pastoralias a major form of subsistence [...]
indicating that these variables are not useful ifie@ntiating between the two type
configurations. The crucial differ-ence is with pest to the presence of classes [] [...] all

societies with four practitioner types present [haye classes.” (Winkelman 1992:39-41)
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5 Historischer Kontext

5.1 Die Zeit vor dem Kontakt mit den Russen

Die Vorfahren der Burjaten waren zu der Zeit dengwischen Eroberungen des frithen 13.
Jahrhunderts Teil des Gefolges der mongolischehdten und beteiligten sich auch an den
Kriegshandlungen (Krist 2000:47f). Als Folge desdygangs von Ghenghis Khans Reich
nach seinem Tod verlor das Gebiet um den BaikaseBedeutung (Krist 2000:49). Die
Zeit der Herrschaft von Ghenghis Khans S6éhnen wah rdurch einen relativen Frieden
gekennzeichnet. Dieser dauerte jedoch nur bis zode Eler Yuan Dynastie in China an
(Forsyth 1994:93f). Als Folge von Auseinanderseg|am zwischen unterschiedlichen
mongolischen Gruppen siedelten sich Fluchtlinggem relativ ruhigen Burjatien an (Krist
2000:51f). Zum Siedlungsgebiet der Burjaten in 18hbi siehe Anhang 3.

»Ergebnis dieser unsteten Verhaltnisse in der Beglgéon [...] war, dass das Gebiet auch im
17. Jahrhundert von keiner sich als ethnische Hinfitnlenden Gruppe vollstéandig
beherrscht wurde. Vielmehr trafen die Russischeobé&ner [...] auf eine Vielzahl von
Vaélkern und Stammen, Sprachen und Dialekten.” (K2#00:54)

Bevor die ersten russischen Eroberer den Baik&geghten, waren etliche Tungusen den
Burjaten tributpflichtig. Mit ihrer Eroberung enéedie Tributpflicht der eroberten Gruppen
gegeniber den Burjaten, was unweigerlich zu Kotefiklihrte (Forsyth 1994:59).

5.2 Die westlichen und 6stlichen Burjaten vor der russichen Eroberung

Die Lebensweise der westlichen Burjaten war bereits ihrer Eroberung starker von
Sesshaftigkeit und Ackerbau geprégt als die ihdfiohen Verwandten. Sie lebten in
hélzernen Blockhitten und bauten Hirse, Gerste Buchweizen an und sammelten auch
Heu fir ihre Tiere (Forsyth 1994:84f). Die Ostlichéurjaten hingegen lebten als
Hirtennomaden und wanderten mit ihren Pferden uiileh zwischen unterschiedlichen

Weidegebieten. Die Jagd spielte bei den Burjatém,awch bei allen anderen mongolischen
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Gruppen, eine bedeutende Rolle und wurde meist igsof@ftlich mit anderen Clans
durchgefuhrt (Forsyth 1994:84f).

Die Schmiedekunst war ihnen lange bekannt und dém$d hatte eine angesehene
Stellung in der Gesellschaft, mit ,[...] an almespernatural status.” (Forsyth 1994:85).

Ihr Siedlungsgebiet ermdglichte ihnen auch als k&indwischen den Bewohnern der
nordlichen Waldgebiete und jenen aus Innerasignm zatsein.

Die Burjaten hatten einigen Schatzungen zufolge dilairische Verhaltnisse eine der
grodten Bevolkerungen mit mehr als 30.000 Mitglredelm Vergleich zu anderen
ethnischen Gruppen Sibiriens hatten sie auch eiagfiziertere Gesellschaft, wobei diese
einem Feudalsystem ahnlich war. Die Rolle des Clafie khanodertaishig war erblich
und sie hatten erhebliche Macht Uber andere MdglieDank ihrer Machtposition war es
ihnen nicht nur méglich, von ihren Clanmitglieddmibut einzufordern, sondern diese auch
dazu zu bringen sie sich an kriegerischen Ausem@atzungen mit anderen Ethnien
beteiligen mit dem Ziel diese ebenfalls tributgdiig zu machen (Forsyth 1994:86; zur
BevolkerungsgroRe siehe auch Krist 2000:76).

»Thus, before the Russians came, many of the Tyn§asnoyed and Ket tribes living
between Lake Baikal and the Yenisey were in thdtiposof subject peoples, dominated
either by the Buryat Mongols or by the Kirgiz Turkg-orsyth 1994:86)

Ihr Glaubenssystem bezeichnet Forsyth (Forsyth :B894ls ,shamanist religion”, welche
sich einerseits durch den Glauben an unterschiedliigeistwesen, andererseits durch die
Verehrung von neunundneunzig Gottheiten, welcheerdeits wieder zahlreiche
Nachkommen hatten, auszeichnet. Der Status desraces wurde in den meisten Fallen
vererbt, wobei es zwei Arten von ihnen gab. Die [gai Schamanen waren fur die
Gottheiten des Himmels zustandig und die schwafiderdie der Unterwelt. Bei ihren
nachsten Verwandten, den Mongolen, war ebenso denanismus verbreitet, wobei ab

dem spaten sechzehnten Jahrhundert sich der Batghsuszubreiten begann.

»The Buryats, however, did not abandon their tritedigion until a century later, and indeed
it was mainly those living east of Lake Baikal wihen adopted Buddhism, while the forest

Buryats to the west remained true to shamanisnor'sfih 1994:85)
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5.3 Die Eroberung der Burjaten

Bei der Eroberung Sibiriens hatten die Russen s&isr einen technologischen Vorteil
durch Feuerwaffen (Forsyth 1994:91), andererseits Moglichkeit, den erobernden
Truppen immer wieder Nachschub zukommen zu ladsersyth 1994:87). Im Unterschied
zu anderen europdaischen Kolonialmachten hatte d&sische Reich somit einen

bedeutenden Vorteil:

.The only basic difference between Russia’s colbmigpansion and that of the West
European states was that it was not dependent iligets of sailing-ships [...], but [they]
advanced overland [...] into ‘unexplored’ regionstloé same Eurasian continent. Otherwise
the Russian explorer-conquerors share with the BWesipean contemporaries the develop-
ments in state and military organisation and teldgyo|...] which gave them a powerful
advantage over the less ‘advanced’ native inhatsitah the lands they seized.” (Forsyth
1994:1)

Die Jager- und Sammlergesellschaften Sibiriens emiter verhaltnismafig kleinen
Bevolkerungszahl waren ihnen technologisch unteriegnd konnten ihnen nicht lange
Widerstand leisten (Forsyth 1994:87). Bei den Banawar dies jedoch anders. Sie
gehorten zu den zahlenmallig gro3ten Ethnien Sikii@d waren in der Lage, eine héhere
Anzahl von Truppen zu stellen. Durch ihre Kriegsziggggen ihre Nachbarn waren sie in
der Kriegskunst getbt, als die Russen in den 1620as erste Mal mit ihnen in Kontakt
kamen. Von allen sibirischen Vdlkern war es ihnem laesten moglich, den russischen
Invasoren Widerstand zu leisten. Es sollte mehdeds3ig Jahre dauern, bis die Burjaten
erobert werden konnten (Forsyth 1994:86-89). Eiaet&Kdes Verlaufes der Eroberungen
findet sich in Anhang 4.

1695 gab es einen erneuten Aufstand, bei welcherBulijaten Irkutsk belagerten. Ursache
waren die jahrzehntelangen Praktiken der russisttwanialverwaltung, immer wieder
Tributforderungen durch Entfihrungen der Anflihrerctizusetzen. In ihrem Kampf gegen
koloniale Ausbeutung sahen sich die burjatischean€lzu dramatischen Mal3hahmen

gezwungen:
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»[---] [T]heir clans abandoned their homes, combimedarge armies to give battle against
the invaders, with-drew to strongholds in the foas carried on guerilla warfare; but once
all efforts proved vain in the face of the Russaguns, the Buryat chiefs still had one last
resort — to lead their people in mass migrationyafsam the yoke of the conqueror into the
steppes of Mongolia.” (Forsyth 1994:92)

Nur ein Teil der Burjaten flichtete in die Mongol€ians, fir die militdrischer Widerstand
oder Flucht keine Option darstellten, wurden aufdrihrer Tributzahlungen an die Russen
von jenen Clans angegriffen, welche noch nicht erolvaren. In der Folge dieser Kampfe
stellten die eroberten Burjaten Kosackenregimerzer Verteidigung auf. Diese
unterstitzten dann auch die Russen bei der Eropengiterer Gebiete. Die Mongolen
beteiligten sich an den Kampfen gegen die Russendigjenigen burjatischen Clans, die
von den Russen bereits erobert wurden, weil diet¢ mehr an sie, sondern an die Russen
Tribut ablieferten und dieser den Mongolen fir ¢handel mit China fehlte. In Folge der
Kampfe und der chaotischen Situation in dieserdéeribegaben sich einige burjatische
Clans freiwillig unter russische Kontrolle, um gagedie Angriffe der Mongolen besser
geschutzt zu sein (Forsyth 1994:96f).

5.4 Die Burjaten unter russischer Herrschaft

Die Burjaten erhielten von der russischen Regiedif#28 Autonomie unter der Bedingung,

dass sie die Grenzen im Kriegsfall verteidigen wiardnd im Gegenzug mischten sich die
Russen wenig in die inneren Angelegenheiten defaBur ein. Bis in das 19. Jahrhundert
war es den Burjaten moglich, ihre politische Orgation und ihr Rechtssystem ohne allzu
grol3en russischen Einfluss beizubehalten. Auf dahlVder Clanchiefs nahmen sie aber
haufig Einfluss, um die von ihnen bevorzugten Kdatkn durchzusetzen. Im Zuge dessen
kam es auch dazu, dass es diesen gelang, Herdetausénden von Tieren unter ihre

Kontrolle bringen und ihre Clanmitglieder fur ihrgrersonlichen Profit auszubeuten

(Forsyth 1994:168f; Siikala 1987:300; Watkina 128¥5-207).
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,Some of the Buryahoyong' were granted the status of gentry by the Russisergment
and, having the example of Russian administratmeuption before them, many became

petty despots in the image of their imperial mastéForsyth 1994:168)

Anfang des 18. Jahrhunderts Ubernahmen die Bur@gentibetischen Buddhismus mit
Duldung der russischen Regierung unter KatharirraGtef3en (Forsyth 1994:170). Das
erste buddhistische Kloster wurde 1710 gegrundet bis 1740 wurden weitere zehn
errichtet. Im Verlauf des 18. Jahrhunderts wurdeBleldhismus zur dominanten Religion
der Ostlichen Burjaten (Forsyth 1994:99f), wobeir&togoroff (1999:394) argumentiert,
dass diese rasante Ausbreitung dank der Effektided tibetischen Medizin, die von den

Lamas nach Burjatien gebracht wurde, méglich war.

»Again, as in the case of Lamaism, the chief factestroying shamanism is not the theory,
which may be assimilated by shamanism, but the caédissistance given sometimes quite
successfully by the Chinese doctors. This assist@moves that in some cases, when the
shamans fail to cure, the Chinese medical art nedty, vhich shows that the Tungus cannot
rely only upon the shamans in a most important enagtich as the curing of diseases.”
(Shirokogoroff 1999:396Y

Eine der wichtigsten Aufgaben der Schamanen, dieaBdlung von Krankheiten, wurde
von einem anderen Spezialisten Ubernommen undntiigazu bei, dass die Dienste des
Schamanen seltener bendtigt wurden (Shirokogo8891396).

Die Lamas stellten sich dabei in den Dienst dem€i&fs und konnten durch diese ihre
Machtposition ausbauen: ,[...] [T]he clergy, relyiran a strong wealthy organization,
knew how to climb the back of the clan system arseit it into a dynamic of hierarchical
centralization.” (Hamayon 1998:55).

Zwischen dem Buddhismus und dem Schamanismus gatresAnfang an Konflikte,
wobei es von Seiten der Anhanger des Buddhismus awcVerfolgung von Schamanen
und der Zerstorung ihrer Kultplatze kam. Bei detliéieen Burjaten, wo der Buddhismus

starker Fuld fassen konnte und es mehr Lamas urstelgab, wurde der Schamanismus

3 Wohlhabende Burjaten mit groRen Herden (Forsy@8%i35).
%2 Diese Beschreibung bezieht sich auf die TunguBen.Prozess der Ausbreitung der tibetischen Medizin
gemeinsam mit dem Buddhismus erfolgte bei den Bamjauf dieselbe Art. Somit ist das Beispiel der

Tungusen meiner Ansicht nach hilfreich.
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starker verfolgt als bei den westlichen BurjateasRusmal} dieser Verfolgung zeigt sich
dadurch, dass die russische Regierung 1838 eintLeskel3, welches das Téten von
Schamanen verbdt. Bis dahin waren aber zahlreiche Schamanen zuveesilichen
Burjaten geflohen und der Schamanismus der ostlighejaten wurde zwar geschwacht
(Fridman 2004:135f), aber nicht verdrangt (Gen&874a:13j". Der Schamanismus behielt
seine Funktion in der gesamten Periode vor der ligktevolution (Hamayon 1998:59). Im
19. Jahrhundert breitete sich der Buddhismus imsioese bei den dstlichen Burjaten auf
Kosten des Schamanismus aus. Schamanistische IMorge:n wurden nicht verdrangt,
sondern vermischten sich mit buddhistischen KoreredForsyth 1994:170f; Partanen
1941:34). Krader (1954:323) argumentiert sogar: ],[all the Buryats are funda-mentally
shamanist, despite an overlay of Lamaism®. Geng&887{a:13) stellt fest, dass in der
zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts der burjati€dteamanismus weder durch christliche

noch durch buddhistischen Missionierungsbestreburgedrangt werden konnte.

Russisch-orthodoxe Missionierung wurde bis 1825igvbetrieben, danach aber verstarkt.
Die Ubernahme des Christentums erfolgte, wenn i@ogth nur formell und die Burjaten
blieben ihren schamanistischen Vorstellungen tFeusyth 1994:170; Humphrey 1998:30).
Die formelle Annahme des Christentum brachte aude eeitweilige Befreiung von
Steuern mit sicl (Krist 2000:91; Shirokogoroff 1999:396).

In den zahlreichen buddhistischen Kléstern — 17314 s 16, wobei ihre Zahl bis 1916 auf
37 anstieg — wurde neben religisen Vorstellungerh dibetische Medizin und Astrologie
sowie die tibetische Schrift gelehrt. Dank diesestitutionen waren die Burjaten die
einzige Ethnie Sibiriens, die vor 1917 eine Schrdtwendete (Forsyth 1994:171; Krist
2000:94). Die Kloster fungierten als religivse usékulare Bildungseinrichtung&hfir
einen grol3en Teil der Bevolkerung. Die russischgiétang erliel3 1822 ein Gesetz, das es

den Burjaten erlaubte ihre Kinder sowohl in rugses&chule zu schicken, als auch eigene

% Dieses Verbot war nicht ohne Eigeninteresse. Bamjadie Anhénger des Schamanismus waren, konnten
leichter zum Christentum bekehrt werden als diedger des Buddhismus (Fridman 2004:135).

3 Der Artikel von Genest basiert auf der Auswertutes Materials, das von Kapitan Adrian Jacobsen im

Auftrag des koniglichen Museums fir Vélkerkunde ¥uge einer Reise Uber Russland, Sibirien, dem

Amurland, Nordkorea, Japan und Nordamerika in datweh 1884 und 1885 gesammelt wurde (Genest
1887a:11).

% Shirokogoroff (1999:396) bezieht sich auf die Tusen. Dies trifft aber auf die Burjaten gleicheremBu.

% Daneben besaRen sie umfangreiche Bibliothekerbetritben Buchdruckereien (Krist 2000:96).
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zu grunden: [...] native children to attend Russsghools, and also for native communities
to open their own schools.” (Forsyth 1994:173).

Die Bevolkerung der Burjaten stieg von ca. 30 0801r00 auf 289 000 Menschen Anfang
des 20. JahrhundetfgForsyth 1994:161f; Krist 2000:77), jedoch wurdsa aufgrund der
starken Immigration von russischen Bauern zu eiMi@énderheit in dem von ihnen
bewohnten Gebiet. Die westlichen Burjaten &nderiem 18. Jahrhundert ihre
Subsistenzweise von Hirtennomaden zu Ackerbauerndén dstlichen Burjaten verlief
dieser Prozess langsamer und sie konnten zum MA@l nomadische Lebensweise bis
Anfang des 20. Jahrhunderts beibehalten, wobeildreglenz hin zu Ackerbau und einer
sesshaften Lebensweise klar vorhanden war. Vorrsdir russischen Regierung wurden
auch MaRnahmen getroffen, um die Burjaten zur $dsgkeit zu bewegeif. Die
steigende Bedeutung des Ackerbaus bei den wesitliBlogaten zeigt sich auch in dem
Anstieg jener Tiere, die im Kontext einer Ackerbasegllschaft von Nutzen waren.

Die Ausbreitung des Ackerbaus bei den westlichenaBen fiihrte dazu, dass andere Tiere

im Hirtennomadismus eingesetzt wurden:

,During the same period [...] there was a sharp insaggriculture [...]. The number of sheep
and goats declined [...]. [T]he implication is that.] they are least compatible with
agriculture of all the pastoral stock of the stepgred that herds of cattle and horses have
utility in conjunction with agriculture, in draftransport, farming itself.” (Krader 1997:70;
siehe dazu auch Krist 2000:108)

Ab dem Ende des 18. Jahrhundert wurde von den tarjauch vermehrt Ackerbau
betrieben (Forsyth 1994:173-175; Siikala 1987:20@&der 1997:70; 96; Krist 2000:104f),
da durch die von den Russen aufgebaute Bergbaufedudachfrage nach diesen

3 Ein Grund fiur den burjatischen Bevélkerungszuwadiegt in der Assimilation zahlreicher
Evenken/Tungusen. Die Russen vertrieben zahlrei®gaten. Diese flohen in von Evenken bewohnte
Gebiete, wobei diese ,[...] unter starken Druck gemeund entweder flohen oder sich friher oder spate
assimilierten.” (Krist 2000:78). Die Tributpflichwar ein weiterer Grund, warum sich Evenken als &arj
bezeichneten, da sie als solche nur ein Finftel Tddmuts abliefern mussten (Krist 2000:78). Dies is
sicherlich mit ein Grund fiir den Anstieg der bugehen Bevolkerung, wobei der allmahliche Wechsezl d
Subsistenzweise meiner Ansicht nach eine gréRelte Ruelt.

3 I...] [TIhey were gradually settled in wooden hossend sedentary villages toward the end of theoggri

they underwent the transition from pastoral nontadis agriculture;” (Krader 1978:188)
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Produkten entstand (VWatkina 1964:207). Krist (2@08) beschreibt diesen Prozess

treffend:

»~Jedoch vollzog sich im 19. Jahrhundert sowohl diméwicklung von reiner Viehzucht zu
einer gemischten Wirtschaftsform aus Viehzucht Badenbau als auch vom urspriinglichen
Dauernomadismus zu einem zyklischen Nomadismugidbaikalien [dem westlichen Teil
Burjatiens,] [...] verlief dieser Prozess schnellels dn den groR3tenteils offenen

Steppenlandschaften Transbaikaliens [dem ostlige@Burjatiens].”

Es gelang den Burjaten, ihr Gebiet bis Ende deslaBchunderts groftenteils unter ihrer
Kontrolle zu behalten und ihre ethnische Identiétbewahref? (Forsyth 1994:173-175;
Bastian 1873:398). Die steigende Bedeutung desrBekes als Subsistenzweise zeigt sich
in einem bedeutenden, alljghrlich im Herbst nachr dérnte veranstalteten,
gemeinschaftlichen Fest zu Ehren des ,Herren dewldst und seiner Frau (Czaplicka
1914:284).

Anfang des 20. Jahrhunderts forcierte die russis®bdgierung nach ihrer Niederlage im
Russisch-Japanischen Krieg (1904-5) die Besiedekibgiens durch Russen, um ihren
Machtanspruch weiterhin aufrechtzuerhalten. 19éltsih die Einwanderer bei weitem die
Mehrheit der Bevolkerung rund um das Gebiet deskdsees. Die Transsibirische
Eisenbahn wurde noch vor Beginn des Ersten Wegigsdertig gestellt und erleichterte die
Migration russischer Bauern nach Sibirien. Beraits Jahr 1900 erreichte sie jedoch
Irkutsk unweit des Baikalsees. Insbesondere dightharen Gebiete Sudsibiriens waren fir
diese attraktiv. Die Landreform Stolypins Anfangs d@. Jahrhunderts hatte katastrophale
Auswirkungen auf die Burjaten, sie verloren eintfetides Landes, das ihnen gehdrt hatte.
Die Subsistenzweise des Hirtennomadismus wurderdadwch schwieriger und in der
Folge verschlechterte sich die Beziehung zu dersé&tugForsyth 1994:191f, 271; Krist
2000:100). Das Verhaltnis gegeniiber dem Russis&anoh verschlechterte sich auch
aufgrund der Einberufung von 12 000 Burjaten inrd&sische Armee wahrend des Ersten
Weltkriegs (Forsyth 1994:271).

% Fir zahlreiche andere Ethnien in Sibirien war bigen die Situation dramatisch: ,All observers af th
Siberian native peoples in the late nineteenthurgragree that, with the exception of the Buryatkuts,
and the semi-independent Chukchis, most had reaehsthte of demoralisation and near-destitution.”
(Forsyth 1994:161).
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5.5 Die Burjaten unter sowjetischer Herrschatft

Im russischen Burgerkrieg kdmpfen Burjaten auf éei&eiten, wobei 1920 das gesamte
burjatische Gebiet unter Kontrolle der Sowjets kam.

Unmittelbar nach dem Ende des russischen Blrggkrigvurde die burjatische
Sowijetrepublik gegriindet (fur die AusmalRe diesetrédfmblik der Sowjetunion siehe
Anhang 5). In dieser stellten die Burjaten 1926 s Halfte der Bevolkerurf§ Die neue
okonomische Politik der Sowjéteerméglichte den raschen Wiederaufbau der Wirtschaf
wobei bei den Burjaten die Subsistenzweise desshhdmadismus bis 1928 dominant
blieb (Forsyth 1994.275).

In Bezug auf die religiosen Vorstellungen der Bujazeigten sich die Sowjets zunachst

tolerant:

»As the first anti-religious campaign was alreadsivunder way in European Russia by then,
the tolerance shown by the Soviet régime towardddBism in Buryatia indi-cates their
awareness of the need to tread cautiously in @n &ind where anti-Russian feeling ran high
and the Russian Communist Party's organs of gowvarhieind state coercion were not yet
fully established. This situation changed radiciityn 1929 onward.” (Forsyth 1994:276)

Im Unterschied zu anderen Ethnien Sibiriens hattenBurjaten in dieser Periode ein

ausgepragtes Nationalbewusstsein und ihre histamskulturellen Kontakte zur Mongolei

0215 000 (43,8%) Burjaten; 258 000 (52,7%) Rusbensyth 1994:275).

*I Die Sowjets betrachteten sich als die Vertreterfisrtschritts und die Ethnien Sibiriens als riiketg.
Diese sollten nach sowjetischem Vorbild modernisiarden und die ethnographischen Forschungen in
den 1920er Jahren dienten dazu, dieses Ziel leiehteichen zu kdnnen. Die Lebensweise der sithieisc
Ethnien war ganzlich anders als die der Unterstiitee Sowjets, in erster Linie Fabrikarbeiter uag d
Proletariat, und sie tbernahmen daher die Vorstg#in der Sowijets nicht, da diese fir sie in Anlobtra
ihrer Lebensweise keinen Sinn machten (Forsyth 23@4). ,[...] [T]he Communist Party considered it
necessary to involve the natives to be part ohth& Soviet system, but as there were no industrial
workers or proletariat, and no class consciousaessvolutionary feelings among them, a great déal
Marxist theorising and practical experi-mentatioamswequired in order to decide upon the appropriate
form for native Soviets by ‘adapting them to pregitaist conditions’.” (Forsyth 1994:245). Das
o6konomische System der Ethnien Sibiriens solltexisischer Theorie folgend, zuerst zu einem
kapitalistischen umgeformt werden, um dann letBedes ein sozialistisches werden zu kénnen (Forsyth
1994:247). Nicht zuletzt sollten durch diese Maftnah der Einfluss der Gegner des Sowjetsystems
minimiert werden (Shirokogoroff 1999:400).
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und China blieben bestehen. Um eine nationalisnsativierten Abspaltung zu verhindern,

folgte nach 1929 eine Welle der Repression. Diagshtate sich gegen die Lamas,
orthodoxe Priester und Schamanen, wobei sie maistlie sowjetische Version von

Konzentrationslagern gebracht wurden. Die erst en d920ern gegrindeten sakularen
burjatischen Institutionen und Zeitungen wurdercgkssen. (Forsyth 1994:330f).

Der Schamanismus wurde in den 1920ern in der gesaBuwwjetunion verboten. Es war
den Schamanen nicht mehr mdglich, ihre Rituale ndiitdh durchzufiihren und ihre

Trommeln, die Schamanenkleidung und sonstigen Gt@ede, die sie verwendeten,
wurden konfisziert. Trotz dieser Ma3nahmen bestrdSchamanismus in weiten Teilen
Sibiriens weiter. Die Schamanen waren von AnfangGagner der bolschewistischen
Revolution, weil die den sibirischen Gesellschafterigezwungenen Anderungen in der
Subsistenzweise ihre soziale Position und Funktiomintergraben drohten und dabei ihre
Rolle als Heiler durch die Einfuhrung der westlichdedizin in Frage gestellt wurde. Bis
in die 1930er Jahre konnte der Schamanismus trefareRsionen weiterhin bestehen
bleiben, da diese hauptsachlich gegen die offémticRituale und die Ausristung der
Schamanen gerichtet war. Wegen mangelhaften Vesigses bezlglich den Vorstellungen
und der sozialen Funktion der jeweiligen Ethniem \®eiten der Sowjets konnte der
Schamanismus bis in die 1930er Jahre im Verborgedmestehen bleiben (Forsyth

1994:287-289).

»Not until much of the fabric of native society hbden undermined by collectivization and
the abandonment of nomadism did a significant reoiicof the influence of the shamans
take place [...].” (Forsyth 1994:287)

Dem burjatischen Buddhismus erging es jedoch wbleghter. Als organisierte Religion
war er, wie die russisch-orthodoxe Kirche, das et anti-religiésen Politik. Fir die
Burjaten erwies sich die Unterdrickung und Verniolgt des Buddhismus als verheerend,
da bedeutende kulturelle Errungenschdftenit ihm eng verwoben waren. Die meisten
buddhistischen Lamas flohen in der ersten Haélftel®30er, was einer Zerstérung eines

bedeutenden Teils der burjatischen Kftigleichkam (Humphrey 1998:32). Humphrey

“2 Literatur, Kunst, tibetische Medizin, das Bildusgstem (Humphrey 1998:32).
%316 000 Lamas flohen, wurden deportiert oder hioteet und samtliche Kléster wurden geschlossen
(Fridman 2004:123).
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(1998:32) druckt es treffend aus: ,[...] the effectsvthe annihilation of the most

distinctive, sophisticated and serious part of Btigulture.”

Die KollektivierungsmafRnahmen begannen 1929. Diggeden einer Gesellschaft von
Hirtennomaden aufgezwungen, in der es zwar Klasgerschiede gab, aber ,[...] the
concept of ‘class struggle’ was absent.” (Forsy@B4t331f). Das Ziel der Sowjetregierung
war Burjatien zum wichtigsten Gebiet landwirtschelfter Produktion fir ihr Gebiet im
Ostlichen Sibirien zu machen. Um den Ausbau desviamschaftlich genutzten Flache fur
die Getreideproduktion zu ermdglichen, wurde dasdl.avelches bis dahin von den
Burjaten fur die extensive Viehhaltung genutzt vayrenteignet. Die bis dahin nomadisch
lebenden Burjaten sollten sesshaft werden, in daohdsen arbeiten und ihre Tiere sollten
ebenfalls in die Kolchosen eingegliedert werdens vener Enteignung ihrer Tiere
gleichkommt. Die Reaktion der Burjaten war ein Aafgl, bei dem die sowjetischen
Vertreter, welche diese MalRnahmen durchzusetzesuefeten, getétet wurden. Die Sowjets
schlugen den Aufstand nieder, wobei tausende Rurjatu Tode kamen. Mit der
Vernichtung ihrer nomadischen Lebensweise konfeohkilieb ihnen als letzte Mdglichkeit
des Widerstands die Massenschlachtung ihrer Tiereden Sowijets die Mdglichkeit zu
nehmen, sie in den Kolchosen einzusetzen. Diejanigke sich weiterhin weigerten,
Jreiwillig” ihr Land den Kolchosen zu Ubergebenurden deportiert. Die Leiter dieser
Kolchosen waren spater haufig dieselben Personen,elches  die
Kollektivierungsmalinahmen auf lokaler Ebene dursbta hatten (Forsyth 1994:331-333).

Die Kollektivierungsmallnahmen wurden innerhalb k#ter Zeit umgesetzt. Eine

sowjetische Quelle (Watkina 1964:230) berichtetssidie Anzahl der Haushalte, welche
Teil einer Kolchose waren, innerhalb von drei Jahab dem Beginn der Kollektivierung

1929 von 5,5 % auf 61,1 % anstieg. Bis 1937 war2dr®der Haushalte kollektiviert,

wobei auch diejenigen, die nicht in den Kolchosétigt waren, nicht mehr einer

nomadischen Subsistenzweise nachgehen konntenieserdZeit wanderten zahlreiche
Russen als Facharbeiter fir den Bau der EisenbatnérFabriken ein, wobei sie sich
haufig auf die groReren Ortschaften konzentrier@g. Burjaten blieben zum Grol3teil im

landlichen Gebiet. Sie waren auch eine der wenkg@nmien, von denen die sowjetischen
Statistiken eine Abnahme der Bevolkerung (in deit ¥en 1926 bis 1939 um 5,4 %)

verzeichnete (Forsyth 1994:334; Watkina 1964:230).
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Forsyth (1994:334) sieht die Ursache dieser Bevihgsabnahme in ,[...] drastic losses
by violence, famine, deportation, and perhaps eatimn to Mongolia.”

Bereits vor Ausbruch des Zweiten Weltkriegs wareie @urjaten aufgrund ihrer
Kosakentradition Teil der Sowjetarmee. Die Sowjeinnstartete wegen des unginstigen
Kriegsverlaufs 1941 die Massenmobilisierung, die fiiaktisch alle Manner in der
gesamten Union galt. Diese hatte zur Folge, ddderfden Personen in der Landwirtschaft
durch Frauen, Kindern und altere Personen ersetrtiem mussten. Die Landwirtschaft
Sudsibiriens gewann wegen der Besetzung des wesiliteils der Sowjetunion durch die
deutsche Armee an Bedeutung. Die Méanner, die micbkt am Kriegsgeschehen beteiligt
waren, zwang man in die ihnen fremde Lebensweltrairstriegliterproduktion. Die direkt
an den Kampfhandlugen Beteiligten mussten in aimdekannten Umgebung flr ein Ziel
und eine Ideologie kdmpfen, mit der sie sich nunigiadentifizieren konnten (Forsyth
1994:347-349). Die Auswirkungen auf die sibirisclighnien waren verheerend:

.[.--][T]he cost of their single-minded war effort the non-Russian communities of Siberia
was disproportionately high. [...], it must be comtdd that the value of the conscription of
Siberian natives to the Soviet Russian and Alliadse could scarcely justify the hardships
imposed upon the native communi-ties and the degtru of their way of life caused the
wholesale uprooting of their menfolk for use in fed Army or the industrial labour-force.”
(Forsyth 1994:351)

Die traumatischen Erlebnisse wahrend des Kriegs daml soziale Umfeld der Armee
veranderten die Uberzeugungen und VorstellungenUtherlebenden fur immer (Forsyth
1994:349).

Nach dem Krieg begann eine zweite Welle der KoNedtung, bei welcher die Kolchosen
in die noch gréReren Sowchosen umgewandelt wurdemsyth 1994:362f). In der
Organisation der Arbeitskrafte sieht der sowjetesckutor Vyatkina (1964:233) keinen

Unterschied zur restlichen Sowjetunion.
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Die im sowjetischen System ausgebildete Generdimrorzugte das stadtische Lefen
Die indigenen Institutionen, welche bis dahin edralblieben, verloren in diesem Umfeld
weiter an Bedeutung. Die Zugehorigkeit zu einentitmesten Clan wurde zwar vergessen,
aber die Zugehorigkeit zur eigenen Ethnie gewanBeateutung (Forsyth 1994:362f).

Die Lebensweise der Burjaten veranderte sich antgder KollektivierungsmalRnahmen.
Bis dahin pflegten sie eine nomadische Lebensweikkineren Gruppen, verteilt tber die
gesamte Steppe. Die Kolchose und spéater die Soechsstzten dem ein Ende, da die
Arbeit in diesen eine Sesshaftigkeit in oder in Néhe dieser voraussetzte. Das Pferd als
wichtigstes Nutztier wurde von riesigen, den Kadileén gehtrenden Schafherden abgel6st.
Die Familienstruktur naherte sich, insbesonder@en urbanen Zentren, der russischen
Norm an, im landlichen Gebiet behielt die erwegdramilie von drei Generationen ihre
Bedeutung. Die Bevdlkerungsgro3e stieg um 67 %emReriode von 1959 bis 1989 auf
420 000. Grund war einerseits das Bevolkerungsviachsandererseits die Immigration
von westlichen Burjaten, die aul3erhalb der bughgs Sowjetrepublik lebten. Wahrend
der 1970er Jahre verdoppelte sich die Zahl derem $tadten lebenden und arbeitenden
Burjaten (Forsyth 1994:375f), wobei Ulan-Ude dastdem der Industrieproduktion wurde,
in der zahlreiche Burjaten einen Arbeitsplatz fan{Myatkina 1964:235). Die Lebensweise
nach dem Zweiten Weltkrieg ndherte sich der rubsisdNorm an (Watkina 1964:235f).

Das sowijetische Bildungssystem, die kommunistischegendorganisationen und anti-
religibse Propaganda trugen dazu bei, dass refigibsstellungen an Bedeutung verloren.
Das Gleiche wurde mit der Forderung der Urbanisigioezweckt, da die Sowjetpolitik die
landlichen Gebiete als letzte Rlckzugsgebiete tioadiller Vorstellungen betrachtete,
welche einer sakularen Gesellschaft im Weg standiertz all dieser Malihahmen von
Seiten der Sowjets konnte der Buddhismus im Konwext Begrabnissen und dem Tod
seine Bedeutung bewahren und die meisten Burjatatteten gelegentlich den zwei
verbliebenen buddhistischen Klost&inen Besuch ab (Forsyth 1994:378).

“ \Weitere Grinde waren die schwierigen Lebensbediggu am Land und eine anti-landliche

Parteipropaganda mit dem Ziel, die Urbanisierungmputreiben (Forsyth 1994:362).
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5.6 Die Burjaten nach dem Ende der Sowjetunion

Der Zusammenbruch der Sowjetunion hatte in Bumnatiaicht diese starken
soziobkonomischen und politischen VeranderungerFnlge wie in anderen Gebieten, wo
Nationalismus, aggressive Kommerzialisierung undsbkeitung der organisierten
Kriminalitéat in der ersten Halfte der 1990er Jakohwerwiegenden Problemen wurden.
Der Grund fiur diese oberflachliche Kontinuitat eherseits im Fortbestehen der alten
politischen Elite im Kontext der russischen Foderatund andererseits in der
Okonomischen und finanziellen Abhangigkeit von Maslbegriindet. Ich bezeichne das als
oberflachlich, weil statt den quasi-automatischanariziellen Unterstlitzungen der
Sowijetzeit diese unregelmalig erfolgten und immerder neu verhandelt werden mussten
(Humphrey 1998.vii). Die wirtschaftliche Situati®urjatiens hat sich in den 1990ern stark
verschlechtert. Sie gehort mit zu den armsten duilbliken der russischen Fdderation,
wobei sogar von Féallen berichtet wurde, in denem$dben aufgrund ihrer 6konomischen
Situation beinahe verhungert waren. Die Folgen sindAnstieg der Sterblichkeitsrate und
schlechtere Gesundheitsversorgung. Die Geburteseatk ebenfalls. Die Landwirtschaft
ist nicht in der Lage, gewinnbringend zu produziétend muss mit russischen Krediten
gestutzt werden. Im Vergleich zu der Sowjetzeitdist Grol3e der im Besitz der Kollektive
befindlichen Herden und der gesamten landwirtskblaén Produktion auf die Halfte
geschrumpft. Reformkonzepte einer post-industrnelleroduktionsweise fehlen. Die
landliche Bevolkerung beschreibt die Gegenwart eatee Zeit der De-Modernisierung,
wobei diese Beschreibung zutreffend ist (Humphr@98ix-xi). Die Landwirtschaft kann
nur mehr fir etwa die Halfte der Landbevélkerungeai Arbeitsplatz bieten (Humphrey
1998:454). In die Stadte wandert der gebildeteie der Landbevoélkerung, wahrend aus
den Stadten die Alteren und diejenigen, die doinek@ukunft sehen, zuriick auf das Land
ziehen, um dort bei Verwandten und mit Hilfe eimigeeniger Nutztiere zu Uberleben
(Humphrey 1998:456). Zahlreiche Personen, insbesenin landlichen Gebiet, sind von
Pensionszahlungen als wichtigste Einkommensquiehéragig (Humphrey 1998:466).

> Sie sind einerseits den Preisschwankungen demnfidarktes fiir jene Produkte ausgesetzt, die siéeka
mussen, gleichzeitig fehlt ihnen der Zugang zu reidsatzmarkt fir ihre Produkte. In Burjatien seliss

die Nachfrage und der Preis, den die verarmte Bewihg zahlen kénnte, zu gering (Humphrey 1998:444)
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6 Der burjatische Schamanismus

Ich beschranke mich bei der Darstellung des Schesmais in den folgenden Unterkapiteln
auf den Zeitraum des 19. Jahrhunderts bis zur @ktewtolution und auf die Zeit nach dem

Ende der Sowijetunion.

6.1 Vor der Sowjetzeit

Im burjatischen Schamanismus unterscheidet manchems dem schwarzen und dem
weiBen Schamanéh wobei sowohl Mannern als auch Frauen diesen Stanehaben
konnten. Ersterer ist eher flur Schadenszauber mligtaund wird von den Burjaten
gefurchtet und auch verfolgt. Die Angst vor ihm gedn der Vorstellung aus, dass er in der
Lage sei, die Beziehungen zwischen den Menschesemen Gunsten zu verandern
(Krader 1978:191; 220) oder Krankheit und Tod ztuksgachen (Czaplicka 1914:201). Er
wurde als Gegner sowohl der weil3en Schamanen als @nzelnen Burjaten betrachtet
(Schmidt 1952:393; Krader 1978:202). ,[...] Buryaatk shamanism may be classified as
witchcraft, comparable to that found in New Englamdthe 17th century.” (Krader
1978:202). Wie diese wurden die schwarzen Schamaeemen Burjaten verfolgt und
getotet (Czaplicka 1914:201; Mikhailovskii und Wanpd 1895:130).

Die Aufgabenbereiche und der moralische Statusebeftten von Schamanen sind

einander entgegengesetzt:

.[...] [T]he white shamans in the service of the veestdeities are helpful, the black are in
the service of eastern and are harmful to menwtiiee shamans intermediate with the spirits
on behalf of human weal, the black in behalf of hamvoe.” (Krader 1978:192; gleiches
schreiben Czaplicka 1914:201; Nioradze 1925:26)\gétkina 1964:227; Mikhailovskii und
Wardrop 1895:130; Forsyth 1994:85)

Dem weil3en Schamanen ist die Himmelsrichtung destéfs, die rechte Seite, die rechte
Hand und die Farbe Weil3 zugeordnet. Er wird von @esellschaft gréf3tenteils positiv

gesehen. Dem schwarzen Schamanen ist die Himntelsng Osten, die linke Seite, die

“® Der Begriff ,Black Faith* fir den Schamanismus @anzes wurde als Gegensatz zum ,Yellow Faith* des
Buddhismus verwendet (Czaplicka 1914:166).
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linke Hand und die Farbe Schwarz zugeordnet. Ed wiorwiegend negativ gesehen
(Krader 1978:191; Sandschejew 1928:976). Diesenntéilsrichtungen sind ebenso die
Geister zugeordnet, wobei beide Arten von Schaman#énden Geistern in Konflikt
kommen kénnen, wenn diese fur Probleme verantwbrtijemacht werden (Krader
1978:192). Die bedeutendste Aufgabe des weillennsuien ist es, den Einfluss der
.bosen“ bzw. schadensbringenden Geister, die detanQaugeordnet sind, sowie der mit
ihnen zusammenarbeitenden schwarzen Schamanen,iremienen (Krader 1978:194;
Schmidt 1952:393; Mikhailovskii und Wardrop 18990).3Die schadensbringenden Geister
werden nach Bastidh (1873:400) haufiger mit Opfern und Gebeten bedaht die
westlichen, da von diesen weniger Gefahr fur dim8dben ausgeht.

Krader (1978:217f) sieht den burjatischen weil3enaB@nen als eine Person, welche flr
seine Gruppe gegen die Naturgewalten kampft unehitifinfluss auf die Menschen zu
verandern versucht. Die Naturgewalten werden alsdPdikation der Spirits gesehen.
Damit ist es fur die Burjaten naheliegend, dassbemso in der Lage ist, auf die inneren
Angelegenheiten der Gruppe Einfluss zu nehmen.iiraufgrund dessen auch gefiirchtet.
Die Einflussnahme des schwarzen Schamanen wurdehedel starker gefurchtet, weil
dieser als jemand gesehen wurde, der das gesames&eflige und die gedachte
Ordnung der Natur und der burjatischen Kultur vdein und damit gefahrden kénnte
(Krader 1978:222). Er wurde auch als jemand geselken Krankheiten und Tod
verursachen kann (Czaplicka 1914:201).

Ein anschauliches Beispiel fir einen Schadenszanbent Genest (1887b:253): Dabei
wird von der Person, der Schaden zugeflgt werdénesoe Zeichnung auf einem Stick
Stoff angefertigt. Dieses Objekt heil3t Sja. Derff&itzen zeigt ihn mit dem Kopf nach

unten. Die Ahnlichkeit der Zeichnung zur eigenttiohPerson ist dabei nicht sehr groRR.

.Diese Abbildungen werden an irgend einem Orte @r durte des Besitzers, dem man
Schaden zufligen will, versteckt. Der Einflu3 des @gbt sich durch Krankheit und Tod des

Jurtenbesitzers kund.“ (ebd.)

“" Er besuchte im Jahr 1866 Burjatien (Bastian 18933
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Solange sich dieses Objekt in der Jurte befindelielh weder Opferrituale noch die
Gottheiten oder Geister. Bei Verdacht auf einecls Sja holen die Bewohner der Jurte

einen Schamanen, dessen Aufgabe es ist, diesemdem fund zu verbrennen.

.Der gefundene Sja mul3 verbrannt werden, kehrt abedem Schamanen, welcher ihn
gemacht hatte, zuriick und beunruhigt ihn solange,der Schamane einen neuen Sja

anfertigt und denselben versteckt.” (ebd.)

Die Auserwahlung im burjatischen Schamanistfiagfolgt auf mehrere Arten, wobei die
haufigsté® mit der Besessenheit des potentiellen Schamaneh dien Geist eines Ahnen,
der selbst einst Schamane war, beginnt (Krader :1933 Bastian (1873:406) und
Sandschejew (1928:977) berichten dasselbe. Czapl{tR14:178) ergénzt, dass nicht
zwangslaufig in jeder Generation einer Familie,oel Schamanen hervorgebracht hatte,
jemand Schamane werden musste. Es kam durchaudagsr,iber mehrere Generationen
niemand in einer solchen Familie Schamane wurdeddn Regel jedoch hatten die
Schamanen unter ihren Vorfahren jemanden der Scramar.

Einen Schamanen als Vorfahren zu haben war darnstlkgidend, um selbst diesen Beruf
ausuben zu kénnen. Daneben wurden die potentalikiinftigen Schamanen noch anhand
von anderen Charakterisierungen ausgewahlt: Er tkopibtzlich bewusstlos werden,
spontan Krampfanfalle bekommen oder in Traumen odg&ionen von seinen
Ahnengeistern die Aufforderung bekommen, dassar zim Schamanen initiieren lassen
solle. Visionen, in denen der Kandidat zukinftigeignisse sah, werden ebenso berichtet.
In einigen Fallen wurden sie so krank, dass nurAdisbildung zum Schamanen es ihnen
ermdglichte, wieder gesund zu werden. In den meiS&len begannen die Kandidaten nur
widerwillig ihre Ausbildung (Krader 1978:201; Nialze 1925:54-56; Schmidt 1952:394-
396; Mikhailovskii und Wardrop 1895:86f).

Sobald ein Kandidat fir das Amt des Schamanen d@e&zenz erreicht hat, andert sich

sein Verhalten. Er ist seinen Mitmenschen gegeni#erisch, fallt leicht in Trance und

“8 Dies gilt fur beide Arten von Schamanen.

“9 Die zweite Mdglichkeit bestand darin, dass jemedunrcth einen Blitzschlag getétet wurde. Dann waliies
seine Nachkommen mdéglich, zu Schamanen zu werdén. dbtte Mdglichkeit fur eine Person zum
Schamanen zu werden, bestand darin, ein spezedhtebolisches Getrank zu trinken (Krader 1978:199f;
Mikhailovskii 1895:86).
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reist von einer Siedlung zur nachsten, um Schambeeilren Ritualen zu beobachten. Er
zieht sich auch fur langere Zeit in abgelegene &ehwie Berge oder Walder zuriick, um
mit den Geistern zu sprechen. Nach dem Gespraath evirhaufig bewusstlos. Ein ihn

begleitender Freund sorgt in dieser Zeit dafiir,sdes sich nicht verletzt (Czaplicka

1914:185f; siehe auch Nioradze 1925:56; Mikhailavskd Wardrop 1895:87).

Sandschejew (1928:977) schreibt, dass von hundberanen, die er persoénlich traf, diese,
.[.-.] den Scha-manenberuf nur dulRerst ungern eegrifiaben.” Anhand eines Beispiels
beschreibt er den Verlauf der Schamanenkrankheit:32hamane Machotschkejew lehnte
wahrend seiner Jugend den Schamanismus ab. Enktd&nand niemand in Irkutsk konnte
ihn erfolgreich behandeln. Inm erschienen Geistetche ihm erklarten, er misse selbst
Schamane werden. Als er dies schlie3lich akzefdiegtte, wurde er gesund (Sandschejew
1928:978). Die Ausbildung durch die Geister, selimtirer und die Genesung von der
Schamanenkrankheit ist eine ,[...]Jdop-pelte Initiatidurch Ekstase und Uberlieferung
[und] verwandelt den Kan-didaten [...]Jin einen vonr déesellschaft anerkannten
Schamanen.” (Eliade 1975:23).

Weitere Beispiele nennt Eliade (1975:53):

.Bevor der Kandidat Schamane wird, mul3 er eine da#git krank sein; die Seelen der
schamanischen Ahnen umgeben den Kandidaten, siéermaund schlagen ihn und
zerschneiden seinen Koérper mit einem Messer uswhrévidd dieser Prozedur liegt der
zukinftige Schamane leblos da; Gesicht und Hamdkeldau, das Herz schlagt kaum [...].
[...]

[Dlie Geister der Ahnen [bringen] die Seele des ddaten vor die <<Versammlung der
Saaitans>> im Him-mel und dort wird er unterwiesiach der Initiation kocht man sein
Fleisch, um ihn die Kunst des Schamanisierens laztefe Wéhrend dieser Initiationsfolter
bleibt der Schamane sieben Tage und sieben NadbatmtvDabei kommen die Verwandten
(auRRer den Frauen) und singen [...][.] Wahrend Kg&irper von den Ahnen zerstiickelt und

gekocht wird, kann kein Fremder ihn berthren...].

Die Kosten der Ausbildung und der Paraphernaliarg tdie gesamte Lineage. Der

zuklnftige Schamane stand damit in einem Schul@deik gegenlber der Lineage. Diese
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Ubernahmen die Kosten, weil der weiBe Schamaneli&iGruppe niitzliche Aufgabh
erfullte (Krader 1978:201; Schmidt 1952:419).
Sandschejew (1928:982) driickt es treffend aus:

,Die Schamanen erscheinen bei den Burjaten jetgiclgdam alsEigentum des ganzen
GeschlechtgHervorhebung durch den Autor]; alle Auslagen, whig¢ der Belehrung und der
Vor-bereitung des Schamanen zu seiner Tatigkeibwreten sind, bestreitet das ganze
Geschlecht zusammen und diese Auslagen kommen leaws2hr hoch und kénnen von

einer einzelnen Person (dem Schamanen) nicht getragrden.”

Im Gegenzug war er dazu verpflichtet, fir seineanCtum Teil kostenlos zeitintensive
Rituale durchzufiihren. Seine eigene dkonomischeatiin ist hingegen nicht besonders
gut, und die Schamanen erscheinen,[...] als die @mEBigentimer [...];* (Sandschejew
1928:982).

Bastian (1873:402) berichtet, dass es bis zu natreJbis zur Initiation in die héchste
Ausbildungsstufe dauern kann (siehe auch Czapliid4:186; Partanen 1941:25; Schmidt
1952:439). Nur die wenigsten Schamanen lassenbsscin die héchste, die neunte Stufe,
initiieren. Die Meisten durchlaufen nur die ersgvei oder drei Initiationsstufen, wobei in
einigen Fallen einige Schamanen gar nicht ,offlziglitiert wurden, aber trotzdem diese
Tatigkeit ausfuhrten (Czaplicka 1914:186). Die Alding dauert auch deswegen so lange,
weil sie das komplette und sehr umfangreiche Pantlder Gotter und Geister auswendig
lernen und verinnerlichen mussen. Fiur das offdmliRitual, mit dem der Schamane seine
neunjahrige Ausbildung abschliel3t, ist sowohl gglian, sein wichtigster Lehrer, als auch
eine groRere Gruppe von Schamanen anwesend. Embegnen Tanz, der schlief3lich in
Trance mundet. In diesem VBZ erklart er, dass radevendigen Opferungen wahrend der
Jahre seiner Ausbildung durchgefuhrt wurden. Easthdem die anwesende Gruppe von
Schamanen ihre Einwilligung gegeben hat, kann rSahamane tatig werden (Bastian
1873:402).

0 Czaplicka (1914:139) nennt als Beispiel die haafimd genaue Beobachtung von Kleinkindern im ersten
Lebensjahr, um sicherzustellen, dass diese nidtrargten. Die Behandlung bei Zahnschmerzen und bei

leichtem Fieber gehort auch zu ihren Aufgaben.
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.Bei den Burjaten verlangt die Erlangung der Schaemawiirde eine gewisse Lehrzeit, ein
langes Uben der Schamanen-kiinste, die Kenntni$/gitfrologie usw. Diese Lehre dauert
bei den Burjaten einige Jahre und wird von erfagmealten Schamanen geleitet.” (Nioradze
1925:58)

Die Schamanen haben die Kontrolle tiber die Gé&lstmit denen sie insbesondere wahrend
des Einsatzes der Trance arbeiten (Krader 1978:&)&)lernen diese im Rahmen ihrer
Ausbildung zu kontrollieren und damit zu meistefinader 1978:183f).

Ein grundlegendes Element beschreibt Eliade (1%75:8

sL---] [Dlie Auserwéhlung des Scha-manen bei den Biem [enth&lt] [...] ein ziemlich
komplexes eksta-tisches Erlebnis, bei dem der Kitdyefoltert, in Stlicke geschnitten,
getotet und zum Schluf’ wieder auferweckt witthzig und allein dieser Initiationstod und
diese Auferstehung vermogen einen Scha-manen hanjiiervorhebung im Original]. Die
Unterweisung durch die Geister und die alten Schamavervollstandigt dann diese erste

Weihe. Die Initiation im eigentlichen Sinn [...]dieht in der triumphalen Himmelsreise.*

Der Schamane lernt auf seinem Weg zur Initiation Bensatz von VBZ, um erfolgreich

seine Himmelsreise und Ausbildung durch die Geidtechfihren zu kénnen. Damit er
anerkannt wird, muss er diese Fahigkeiten offdmtlimter Anwesenheit seiner Lehrer
darstellen. Weiters muss er zeigen, dass er didréln Gber die Geister, mit denen er
arbeitet, hat. Erst dann wird er als einer demitareerkannt (Krader 1978:183f).

Wahrend der Opferrituale fallen die Schamanen inst&de (Bastian 1873:406;

Shirokogoroff 1999:310). In diesem Zustand sindusiempfindlich gegentber Schmerzen,
kénnen glihendes Eisen in den Handen halten uriehdesser tUber ihre Zunge ziehen.
Weitere ,sonderbare Kunsttiicke®, zu denen sie in ldgge sind, beschreibt Bastian
(1873:406) leider nicht im Detail.

Selbst kranke, alte Schamanen, die kaum noch geHden sehen kénnen, bekommen
wahrend des Schamanisierens plétzlich eine Kraft Ansdauer, welche sie sonst nicht
haben (Nioradze 1925:57). In diesem Zustand ruienSehamanen die Geister zu sich.
Sollten diese nicht erscheinen, ist er in der Lagmbst an ihren Wohnort zu reisen
(Nioradze 1925:90).

*1 Diese sind die Geister der Ahnen und der Gotteaqir 1954:333).
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Ein Beispiel fur ein Fruchtbarkeitsritual beschtellzaplicka (1914:140):

»<Among the Buryat of Idinsk, if there are no chédrin the family, a feast is arranged to
which the shaman is invited ; the woman and giaisag, and afterwards all sit down and the
shaman, taking his stafktforbg, sings a hymn to the Beangonand then strikes the cheeks

of those present. The ones who receive the habptass will become parents.”

Die Aufgaben der Schamanen sind nach Genest (1B87@ie Herstellung und der Verkauf

®2 das Abhalten von privaten Opferritualen gegen aBkmg,

von ,GoOtzenbildern
Divination und Heilung von Krankheiten. Danebenlister die héchste Autoritat in

religiosen Belangen und er erfullt haufig auch @eafgaben eines Richters. Siikala
(1987:302) sieht die Kernaufgaben des burjatiscBelmamanen in der Behandlung von
Kranken, und dem Abwenden von Ungliick, welches stibadensbringenden Geister
verursacht haben. Bei den komplexeren Gesellschalftee das bei den Burjaten der Fall

ist, spezialisieren sich die Schamanen jedochiaufa&chgebiet (Czaplicka 1914:191).

Die Aufgaben des weil3en burjatischen Schamanemsicld Sandschejew (1928:976):
* \ermittler zwischen den Menschen und den Geistern
o Spezialist der Volksmedizin
* \Vertreter der schamanistischen Vorstellungen

+ Bewahrer der Tradition

Bastian (1873:404) berichtet von einem in der Nakththgefiihrten Divinationsritual, bei
dem Schulterknochen befragt werden. Dazu verbrewierrei Schiler des Schamanen
diese fur ihn in einem Feuer. Sie reichten ihm daeitere ,Geratschaften”, welche von
Bastian leider nicht genauer beschrieben werdesn, féb die Divination verwendet wurden.
Er beginnt dann unter ,[...] heftigen Springen [...}1idu,[...] einem monotonen Gesange
unter Wiederholung rhyth-mischer Cadenzen [...]* (izas 1873:404) die Geister
anzurufen. Ebendieser Schamane trug wahrend deslRikein Schamanengewand, da

dieses den Schamanen der hochsten Initiationsstabehalten war.

2 Damit sind die ,Ongone“ gemeint, die in den Halsmaals Verkorperung der Geister aufgestellt und
verehrt werden. Ihr Aussehen &hnelt denen kleinppen (Nioradze 1925:37f; Krist 2000:147).
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Fur das Divinationsritual legten die Schiler demuerknochen auf glihende Kohlen.

Dann umgaben sie den Schulterknochen mit dinneashiittern und erneuerten diese
mehrmals, sobald sie verbrannt waren. Sobald dierfl@lbhe des Knochens gleichmalig
auf diese Art geschwarzt wurde, entfernte der Srhdiesen mit einer Zange aus dem
Feuer und Ubergab sie dem Schamanen. Dieser sachtech Rissen und Spriingen ab,
aber die Antworten, die er daraus herauslesen kpmaren nicht ausreichend. Erst durch
das Werfen einiger Miinzen und mit Hilfe von Libagm und Konsum von Alkohol konnte

der Schamane die Divination fir ihn zufriedenstelleabschliel3en. (Bastian 1873:406).
Divination kann auch mit Hilfe eines abgeschossedailes durchgeflhrt werden

(Mikhailovskii und Wardrop 1895:99).

In Bezug auf ihre Tatigkeiten geniel3en die Schamaiodes Ansehen:

,Die Tungusen, Burjaten, Ostjaken und Jakuten habergrenzenloses Vertrauen zu ihren
Heilkiinstlern und Beschwoérern, an deren Macht und<K sie fest glauben, und fiir die sie
eine tiefe, aufrichtige Verehrung empfinden. Deaukle an die Zauberkraft der Schamanen
ist bei den sibirischen Volkern so stark, daf3 sidelbst dort wohnende

Russen davon beeinflussen lassen [...]." (Niordd25:102)

Die Ursache von Krankheit bei den Burjaten sindhn@enest (1887a:14) ,bose” Geister,
wobei es wird davon ausgegangen, dass jede Krardihen ihm zugehdrigen Geist besitzt
(Czaplicka 1914:286). Der Schamane muss den Géteh,t damit der Patient gesund

werden kann. Genest (1887a:14) beschreibt ein eslRiitual:

.50 besteht die Heil-methode der buriatischen Setmmmn fast durchwegs darin, dal3 sie
Beschwoérungen murmelnd in der Hitte herumlaufen dewd Quélgeist suchen, der denn
endlich auch regelmafig in der Gestalt einer varerhselbst in einem Winkel heimlich

vorher versteckten Zeug- oder Papierpuppe entdaotit’

Diese Puppe wird dann mit einem Pfeil durchstoal®hder Geist damit getotet. Wird der
Patient daraufhin gesund, war die Heilung erfoldraind ,[...] so fallt der Verdienst der
Heilung dem Schamanen zu [...].“ Ist die Behandlugdpgh nicht erfolgreich, bleibt das

Ansehen des Schamanen davon unberihrt (ebd.).
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Die Ursache von Krankheit wird auch in dem Verldst Seele gesehen. Dabei kann die
Seele entweder von selbst, oder als Folge einese&ans verlorengehen oder gestohlen
werden. Die Seelen kleiner Kinder sind starker ligférschreckt zu werden und den
Korper zu verlassen. Die Aufgabe des Schamanessjsh diesem Fall die Seele zu finden
und wieder in den Korper zurtickzubringen, damitidemke genesen kann (Mikhailovskii
und Wardrop 1895:69f; 128).

Nioradze (1925:44) beschreibt die Ursache von Kmaitkn &hnlich: ,Bei den Burjaten
wird eine Krankheit damit erklart, daf3 die Seelgageihren Willen von einem Gott dem
menschlichen Kdrper entfuihrt wird.” Die Aufgabe @ hamanen ist es, mit diesen Kraften
umzugehen und im Zuge dessen den Kranken zu Halleradze 1925:46).

Nur einige wenige Schamanen arbeiten sowohl mitédichen als auch den westlichen
Geistern (Czaplicka 1914:201).

Schamanen wurden auch auf politischer Ebene tktiglen oralen Uberlieferungen der
Burjaten treten die Schamanen immer wieder als Weftides Widerstandes gegeniber den
Mongolen ab dem 12. Jahrhundert und dann spatengegr den Russen auf. Sie hatten in
einer Phase einer weniger komplexen sozialen OGsgaon der Burjaten, Sandschejew
(1928:981) spricht von der ,Jagerperiode”, die fmthe und soziale Kontrolle tber ihre
Gruppen.

Ab dem Ende des 18. Jahrhunderts versuchten siéuldrdie politische Macht bei den
westlichen Burjaten im Zuge eines Aufstandes geden russische Herrschaft zu
kontrollieren. Die russische Regierung reagiertehnder Niederschlagung des Aufstandes
mit der Einfuhrung eines vererbbaren, sakularen eSmtvelches fur die politischen
Belange der westlichen Burjaten von da an zustamdig (Krader 1954:332; Krader
1963:62). Damit konnten sie die Konzentration dalitigchen Macht auf die Schamanen
verhindern. Bei den 0stlichen Burjaten lag der Foler Aktivitaten der Schamanen auf
dem sich ausbreitenden Buddhismus: ,During the t@titury Buryat shamans sought to
organize political movements and a proto-state &ion, particularly directed against the
Lamaists.” (Krader 1978:209). Damit trugen sie Herausbildung einer burjatischen
Nationalidentitat im Kontext einer Staatenbildureg. b

Im Laufe des 19. Jahrhunderts verloren die Schamanmer starker an Einfluss und ihre

soziale Stellung verschlechterte sich:
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»1he shaman in this later period maintained a mnote as the representative of the cosmic
and moral order; the rites of the largest sociatiesof the Buryats, which he conducted,
where no longer of importance, for the Buryats wsser comprised in a far more powerful

political entity [...].” (Krader 1978:188)

Den burjatischen Schamanismus in der Periode deb®igd7Anfang des 20. Jahrhunderts
sieht Krader (1978:207) als eine Anpassung an diénderten politischen, sozialen und
Okonomischen Bedingungen. Die ehemals grol3e Bedguuon nicht domestizierten
Tieren fur das Leben der Burjaten spiegelt sichindarider, dass die Schamanen in
Tierrollen, beispielweise eines Baren oder Igeth)igpfen. Das erfolgt aber nicht wéhrend
der Rituale und ,Opferfeste” (Genest 1887b:252hselsondern nachdem diese beendet

sind. Nach Genest (ebd.) dienen diese zur Unteningalier Anwesenden.

6.2 Wahrend der Sowijetzeit

Ab den 1930er Jahren war der Schamanismus verdogmSchamanen war es nicht mehr
maoglich, offentlich zu praktizieren. Viele von imevurden im Zuge der Repressionen
verfolgt und ermordet (Jokic 2008a:42; Jokic 20@8b: Hamayon 1998:53). Jokic
(2008h:25) geht davon aus, dass ,Shamanism evnaladost completely disappeared by
the end of the 1930s because of the government$ Ipolicies against it.":

.[...] methods and remedies of the shaman’s art alihg have not been written down and,

in essence, there has been an irretrievable Idsgooiation [...]." (Fridman 2004:144)

Der sowjetische Autor Mikhailov (Mikhailov 1990:1f)%chreibt, dass in dieser Zeit keine
Initiationen mehr stattfanden. Vorstellungen Ub&mn &chamanismus blieben jedoch auch in
dieser Zeit in der Bevolkerung erhalten wobei sis aowjetischer Sicht im Kontext des
anti-religibsen Dogmas ein ,[...]Jimpediment to thefpetion of the Soviet lifestyle and the

communist eduction of working people.” (ebd.) delten.
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6.3 Nach der Sowijetzeit

Der Schamanismus und Buddhismus in Burjatien exleach dem Ende der Sowjetunion
ein starkes ,Revival”. Seine Erscheinungsform redexs als die des Schamanismus vor der
Sowjetzeit.

Vertreter beider Gruppen wurden auch auf politisdbieene aktiv, beispielweise um den
Bau einer Erdolpipeline, welche zu nahe am Baileatglang fihren sollte, zu verhindern
(Balzer 2008:18).

Ihre Organisationsstruktur ist eine andere — sieehaormale Organisationen gegrindet
(Balzer 2008:19; Jokic 2008b:24). Die Revitalisgsbemuhungen sind von der
Finanzierung durch staatliche Stellen abhangig z28al2008:23), wobei diese sie

finanzieren, um die nationale Identitét zu starken.

Die schwarzen Schamanen von friher, wie auch gumehbdsen Geister/Gétter, gibt es
nicht mehr, und ,The dualistic principle of blackdawhite-respectively bad versus good
powers-has largely dissolved and there is no daigstinction between the two types of
shaman.” (Kimin 2001:5). Bei den Buryaten der Mdegbingegen gibt es die Vorstellung,
dass einzelne Personen — aber nicht Schamanern jesig Geister untertan machen mit
denen die vorsowjetischen Schamanen gearbeitehhaliégrund der Verfolgungen dieser
in der Sowjetzeit wurden diese zu ,Weisen* und eligrsonen konnten, nach dem Ende
der Sowjetunion die Kontrolle Gber sie erlangere 8Senutzen nun diese Geister um

anderen zu schaden (Buyandelgeriyn 2007:137).

Die heutigen Schamanen sind genauso haufig ManmerFrauen (Humphrey 1999:3),
wobei fur die in der Mongolei lebenden Buryaten 8uogelgeriyn (2007:131) anmerkt,
dass aufgrund der patriarchalen und patrilokaleria®iruktur die weiblichen Schamanen
tendenziell weniger Macht haben.

Konfliktsituationen entstehen zwischen den ,Stache®nanen®, die fiur Patienten aus der
Stadt in jenen Gebieten Rituale durchfihren diddriidem Clan des Patienten gehort
haben und den Schamanen, die dort am Land ansisdiginsbesondere dann wenn die
.Stadt-Schamanen® vorher die lokalen Schamanent nich Erlaubnis gebeten haben.
Letztere sind der Meinung, dass die ,Stadt-Schanfadie Rituale falsch durchfuhren. Als
Folge entstehen Konflikte und ein Spannungsverisditwischen den beiden Schamanen
(Humphrey 1999:9).
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Ein Teil der neuen Schamanen in Buryatien sindvalsreter der Mittelschicht in vielen
Fallen gut ausgebildet und arbeiteten bereits viglere in anderen Berufen, bevor der
»,Ruf* Schamane zu werden kam (Buck Quijada 2008t@mphrey 1999:3). ,[...] [T]hey
are educated men and women working in governmestitutions, schools or universities,
willing to collaborate with scientists, participatén scientific conferences.” (Jokic
2008a:42).

Bei den Buryaten, die in der Mongolei leben, lassieh auch etliche nach anfanglichem
Widerstand aus Mangel an ©6konomischen Perspektxem Schamanen initiieren
(Buyandelgeriyn 2007:131).

Die Ausbildung erfolgt im Rahmen der neu gegrimde&dehamanenvereinigungen (Jokic
2008b:26). Jokic (2008a:44f) fuhrte mit allen 3@iierten Schamanen der Organisation
.rengri“ Interviews bezuglich deren Verlaufes dech8manenkrankheit durch. Zwar
manifestierte sich diese bei allen, jedoch stelfest, dass sie nicht so schwerwiegend war
wie in den Beschreibungen vor der Sowjetzeit. Edliiseinige wenige auch maéglich, die
Schamanenkrankheit nicht durch Initiation zu ,betedn”, sondern den Geistern nur
mitzuteilen, dass man nicht diesen Pfad beschreiiéchte. Die Mehrheit reagiert auf die
Schamanenkrankheit mit dem Beginn der Ausbildung &chamanen (Jokic 2008a:45f;
Jokic 2008b:32).

Im Rahmen der Ausbildung lernen die auszubildenSielmamanen Techniken, mit deren
Hilfe die Geister ihrer Ahnen von ihnen Besitz erfgn konnen. Nachdem der Geist ihren
Korper verlassen hat, kénnen sie sich in den nreist@len nicht oder nur ungenau an
irgendetwas erinnern (Jokic 2008a:47f; Jokic 2088§23), wobei sie wissen, dass die
friheren Schamanen sich an alles erinnern konnteh rnicht Besessenheit durch die
Geister erfolgte (Jokic 2008a:49). ,Some shamaosnflUlan-Ude also told me that
sometimes they vaguely remember the snippets ofgbal journeys when the spirit takes
hold of their bodies.” (Jokic 2008a:48).

Die jeweiligen schamanischen Organisationen halm@erschiedliche Ansichten davon,
unter Schamanismus zu verstehen sei. Die Orgamisaliengri sieht in der

Besessenheitstrance den ,wahren* und urspringli@@ramanismus und ihr Einsatz ist
ein grundlegendes Element der rituellen Praxis kBQuijada 2008:9; Jokic 2008b:41;
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Buyandelgeriyn 2007:128). Jokic (2008a:47f) begbhredie Trance ebenfalls als
Besessenheitsphanomen: ,From the point of viewoociousness, it appears that Buryat
shamanism is in fact a spirit-mediumship rathemtishamanism? (Jokic 2008a:48).
Typisch flr eine Bessessenheitstrance haben siee Kerinnerung an ihre Tatigkeiten
wahrend der Besessenheit (Jokic 2008a:47f; JoKi8l2388) oder nur diffuse Erinnerungen
daran, was wahrenddessen passiert ist (Jokic 208)8b:

Bei den heutigen Schamanen sind nur die Schamaiteshemhdchsten Inititationsstufe in
der Lage, ihre Seele als Vogel fliegen zu lassdaim(i§ 2001:7), jedoch wird dieser Teil des
Rituals nicht mehr durchgefihrt. Es gilt zwar weite als gutes Zeichen, wenn wahrend
der Initiation dies von selbst eintritt, jedoch ibbtet Kimin (2001:13), dass von sechs
Initianden dies bei keinem der Fall war.

Der Einsatz von Trance ist ein grundlegender Begdinder heutigen Rituale (Jokic
2008b:41), jedoch muss sie nicht zwangslaufig eéein Ritual eingesetzt werden (Jokic
2008b:24; Jokic 2008b:41).

Jokic (2008b:38) geht davon aus, dass bei Einsatz Tvance bei der von ihm genauer
untersuchten Organisatidengriin Form von Besessenheit erfolgt: It is evident][that
shamanic trance [...] is intrinsically linked withetrembodiment of spirits, com-monly
known as mediumship and spirit-possession.” (J2Ri@8b:38).

Buyandelgeriyn (2007:130) berichtet von demselbbanemen bei den Buryaten, die in
der Mongolei leben. Dort rufen die Schamanen diengklgeister im Zuge der
Besessenheitstrance in ihre Korper, damit derenhRtaomen mit ihnen dber ihre
Probleme sprechen und sie Erklarungen fur ihre Aumd andere Probleme erhalten.
Jokic (2008b:37f) beschreibt eine solche Beses#einh&uge eines Initiationsrituats

%3 Dies trifft auch auf die in der Mongolei lebend®urjaten zu. Das Ziel der Ausbildung zum Schamdsen
es, einen Geist in seinen Kérper rufen zu konnarygBdelgeriyn 2007:130).

** Die Besessenheit kann auch in einem separatealRiteispielweise zur Divination, durchgefiihrt wemd
(Jokic 2008b:37f).
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J[Tlhe shaman start[s] chanting and drum-ming ogimg the bells, calling thengons® to
arrive[...]. At a particular moment the drum-ming apbtly stops as the shaman shakes his
body, gets up, and starts singing in a differentevolt is then that the ancestor is manifested
and the shaman’s self-consciousness displacegintitithe shaman any more that is standing
in front of them but thengon[...] [T]hey introduce themselves to tegonand ask various
questions. [...] After some time, the ongon decidetetive as the shaman gets up, shakes,
and falls into the hands of the assistants. He doefiave any recollection of what had just

transpired.”

Der Grund dafur ist nach Sichtweise der Schamaekastsihr noch unzureichendes Wissen
um die Techniken. Diese seien wahrend der Sowjeteeiorengegangen und sie missten
sie erst wieder erlernen. Dieser emischen Sichevesshliel3t sich Jokic an und
argumentiert, dass der heutige burjatische Schamasi ein Resultat der Folgen der
Verfolgung der Sowijetzeit sei, da es in jener Détht moglich war, die Initiation in die
héheren Stufen durchzufihren, wo eine Kontrolle @eister statt Besessenheit durch sie
erlernt wurde (Jokic 2008a:48f). Diese Argumentatpmstuliert, dass im Schamanismus
vor der Sowijetzeit erst in den hoheren Initiatioafsn die Besessenheit nicht mehr auftrat.
Die von mir bearbeitete Literatur in Bezug auf digeit berichtet jedoch nicht davon. Das
Phanomen der Besessenheit durch einen Ahnengeisildveie Zeit vor der Ausbildung im
Kontext der Schamanenkrankheit beschrankt. Die tereiSchamanen waren aul3erdem
nicht bis in die hdchste Stufe initiiert, sondeéufig nur bis zur zweiten oder dritten Stufe,
wobei einige nicht einmal die erste Stufe erreichted trotzdem als Schamanen tatig
wurden. Nirgends wird davon berichtet, dass beiafsten Stufen die Schamanen von den
Geistern besessen werden. Weiters mussten die Sokanfir die Anerkennung als solche
beweisen, dass sie in der Lage waren, die Geist&oatrollieren — und nicht umgekehrt
(siehe Kapitel 6.1).

Im Zuge der Globalisierung arbeiten einige Schamamech mit neuen Gottern, Geistern
und Philosophien — zusatzlich zu ihren Geistermngplarey 1999:7; Van Deusen 1999:154):
.[---] [They] operate with a combination of individushamanic spirits and international or

universal ‘deities’.” (Humphrey 1999:7).

% Die Ongone haben eine Erweiterung der Bedeutumigiipost-sowjetischen Zeit erlebt. Zusétzlichtmei
ehemaligen Bedeutung als Manifestation und WohmgtzGeister (siehe Fussnote 52) werden sie awch al

eine eigene Art von Geistern betrachtet (Jokic BOGEB).
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Die burjatischen Schamanen betrachten ihr Pantaedaotttern und Geistern als eines von
vielen. Einige sind in der Lage zusatzlich mit diezu arbeiten: ,Some reputable shamans
[...] are pur-portedly able to summon and embody Banat deities [...] [.]* (Jokic
2008b:27).

Die in der Literatur angegebenen BeschreibungenStéyamanen (siehe Kap 6.1 bzw.
(Krader 1978:183f)) uber ihre Fahigkeiten und Tieiten, wie den Flug in die Welt der
Geister und Goétter werden von den heutigen Schamaioht mehr erwahnt (Humphrey
1999:4).

Ein neues Ritual entstand im Kontext der PraxisSt#ramanen in der Stadt. In dieser im
Vergleich zu friher anderen Lebensumwelt musste Riagal verandert und angepasst
werden. ,[...] [T]he citytailgan opens the door to reinterpreting Buriat shamarasna
multi-ethnic and potentially universal religionBick Quijada 2008:3).

Zu den Aufgaben der heutigen Schamanen zahlen elimarktung ihres Berufsstandes,
ihrer Fahigkeiten und Aktivitaten tber Burjatiem&us. Um daftir zu werben, schreiben sie
Bicher dber ihren Schamanismus, nehmen an intenaé¢i Konferenzen zu dem Thema
teil, laden Journalisten, Photographen und Dokuar&mer zu sich ein. Weiters geben sie
Kalender heraus, die ahnlich den buddhistischem ngsisch-orthodoxen Kalendern die
Zeiten und Orte flr wichtige Rituale angeben (J&108a:42; Jokic 2008b:26; Van Deusen
1999:154).

Mit ihren Aktivitaten wollen sie

.[...] raise Buryat national consciousness and pr@maot-birth of Buryat shamanistic
traditions and customs as a basis of their religiod ethnic Pan-Buryat identity[,] while] [...]
the supra-ethnic religious phenomenon [is] usea platform for the protection of all Buryat
sacred sites [...].” (Jokic 2008a:43; siehe auchcJakD8b:26f).

~Shamanism is be-coming an ideology, which aimaunite all Buriats and redefine their
religious and ethnic identity.” (Jokic 2008b:44)

Dies zeigt sich auch in den Aktivitaten des Schamnavllentin Hagdaev. Er fiihrt wenige
Rituale durch, welche die Heilung von Patienten Ziel haben. Sein Schwerpunkt liegt
auf [...] general rituals to raise the spirits okétpeople in this time of depression. [...] He
thinks that medical science does better at hedhiegbody.” (Van Deusen 1999:164). Er
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nimmt auch eine politische Funktion als Abgeordneder lokalen Verwaltung wahr
(Bernstein 2006:26min: 47sek; 29min: 13sek).

Der neue Schamanismus unterscheidet sich in diesgpekten stark von dem

Schamanismus, der auf Clans basierte, bei denalit@ten zwischen den Clans tber die
Schamanen ausgetragen wurden (siehe dazu 7.1¢ ad&a:43).

Humphrey (Humphrey 1999:3) stellt fest, dass Grappeale weniger haufig durchgefihrt

werden als vor der Sowjetzeit. Die Praxis der Scren ist starker auf das Individuum an
sich ausgerichtet.

Die Aufgaben des burjatischen Schamanismus ist dieclbiagnose und Behandlung von
Krankheiten und im Zuge der Divination das Erklaxem negativen Ereignissen, Liebe,
Fruchtbarkeit, personlicher und geschéftlicher Igrfcsowie die Verbreitung des

Schamanismus als kulturelles Erbe (Jokic 2008b&442mayon 1998:57).

Grinde fur das Aufsuchen eines Schamanen sindakiglfund die Fragen, die an die
Schamanen gestellt werden, betreffen Diagnosenbigirer unbehandelbaren Leiden, die
Arbeitsplatzsuche oder Rat bei Problemen mit Alkikleon bei den Verwandten (Buck

Quijada 2008:11). Zur Divination verwenden die htigchen Schamanen der Mongolei
Miinzen oder Rosenkrar2z¢Buyandelgeriyn 2007:135).

Die neuen Schamanen organisieren sich Uber drenafBanenorganisationen” (Jokic

2008b:25; Van Deusen 1999:154), wobei diese ind-®ign Meinungsverschiedenheiten
bezuglich der Organisationsstruktur entstanden @fad Deusen 1999:155).

Die Organisation ,Tengri“ hat 47 Mitglieder, wova80 als Schamanen initiiert sind.

Treffen finden taglich im Zentrum von Ulan-Ude &téih dem Gebaude werden Patienten
beraten und behandelt, wobei fur die Behandlung freiwillige Spenden genommen

werden. ,Their activities in the centre primarilyclude consultation, divination, diagnosis
of illness and simple ritual activities [...]" (Joki2008a:43), wobei die Mehrheit der

Patienten an der Schamanenkrankheit erkrankt sind.

Die Schamanen glauben, dass die Vernachlassigun@eaister wahrend der Sowjetzeit die
Ursache zahlreicher sozialer Probleme der Gegendadtellt (Buck Quijada 2008:3;
Humphrey 1999:8; Buyandelgeriyn 2007:128;130). Buggeriyn (2007:128)
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interpretiert diese Geister im Kontext der veratetersoziobkonomischen Bedingungen:
»In the Buryat case, the arrival of vengeful sgisieeking propi-tiation has been a creative
way of dealing with the calami-ties bred by theraed economy.” (ebd.)

Viele Personen, welche die Leistungen der Schamané&mspruch nehmen, kennen ihre
Clanzugehdrigkeit nicht mehr (Buck Quijada 2008:1f)

Zugleich hat jeder der Clans Territorien, die fnilem gehdrt haben. Auf diesen wohnen
wiederum unterschiedliche lokale Geister und Gotes ,spirits of the wild“. Um die
Patienten zu behandeln, misste das Wissen um die@ehdorigkeit vorhanden sein, um
sowohl mit den Geistern der Vorfahren als auchdeit Geistern, welche zu den Gebieten
des Clans gehdren, arbeiten zu kdnnen. In der #tadsen sie das Problem dadurch, dass
sie nicht die genauen Namen der Vorfahren wahremdRituale nennen. Sie benutzen nur
mehr den Begriff ,\Vorfahren®, ohne genauer ins Meta gehen (Humphrey 1999:9). Statt
den Geistern der Vorfahren ,[...] shamans talked afkage of atemporal spirit beings
(‘'gods’, ‘powers’, ‘masters’ etc.).” Gegeniber defmthropologen &ndern sie den
Schwerpunkt: ,[...] [They] downplay the spirits of ghwild and foreground other,

delocalized international, or abstract powers.”rthblnrey 1999:9).

Die Methode der Weitergabe des Wissens hat sichfalbe verandert. Friher wurde das
Wissen um die Techniken oral weitergegeben. Heetelen Notizen Gber Rituale gemacht,
Lieder aufgezeichnet und das Design von Schamasgitken gezeichnet (Kimin

2001:14).

Im Unterschied zum frilheren Schamanismus hat detigeeimmer starkere Zige einer

Religion:

»The Buriat neo-shamanism [...] is transformed [...]J®coming a collective, supra-ethnic
religious phenomenon used as a platform for theeption of all Buriat sacred sites and as an

ideological vehicle for the promotion and revivétioe Buriat ethos.” (Jokic 2008b:26f)
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7 Die Theorien am ethnographischen Beispiel

7.1 Im Kontext von Winkelman

Winkelmans Untersuchung folgend handelt es siatemvorsowjetischen Zeit bei dem
weilRen Schamanen um demaman/healeund der schwarze Schamane stimmt mit der
Klassifikationsorcerer/witchiiberein. Die Schamanen, die nach dem Ende dercefowpn
in Burjatien aktiv sind, entsprechen hingegen deedium

In diesem Kapitel werden die Charakteristiken Winians (Kapitel 4.3) am
ethnographischen Beispiel der burjatischen Spegaivor und nach der Sowjetzeit
(Kapitel 5 und 6) diskutiert.

7.1.1 Vorsowijetische Zeit

Der weil3e Schamane:

Die westlichen und die 6stlichen Burjaten untergiddre sich ab dem 19. Jahrhundert in
ihren Subsistenzweisen. Erstere lebten sesshaftamdandwirtschaft und Letztere als
Hirtennomaden, wobei der Ackerbau als Subsistersansch auch bei diesen im Laufe des
Jahrhunderts immer starker ausbreitete (siehe &l&p2 und 5.4).

Bei den 6stlichen Burjaten breitete sich der Budihius ab dem 18. Jahrhundert schnell aus
und der Prozess des Verdrangens des Schamanisgarsb&ahlreiche Schamanen flohen
daraufhin zu den westlichen Burjaten (Fridman 2088f).

Winkelman stellt fest, dass delnamartiealer, im burjatischen Fall der weil3e Schamane, in
erster Linie bei Gesellschaften zu finden ist,Atikerbau oder Hirtennomadismus als
Subsistenzweise haben. Dies ist bei den Burjatefale Die westlichen Burjaten lebten

im 19. Jahrhundert in erster Linie von Ackerbate Dstlichen Burjaten lebten als
Hirtennomaden, wobei die Landwirtschaft im Laufe d8. Jahrhunderts an Bedeutung

gewann.

Dershaman/healehat in Winkelmans Untersuchung keine oder nur mfgle Macht Gber

seine Gruppe:
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,The Shaman/Healers gener-ally do not have sotta@ power other than that which

involved moderate judiciary decision in the conttek divination, determining who was a

Sorcerer, etc. This reflects the concentratiorhefgolitical power in the hands of the Priest
who are generally found in the societies whereethmre Shaman/Healers.” (Winkelman
1992:56)

Diese Charakterisierung trifft gut auf den burjetisn Schamanen zu:

Die burjatischen Schamanen traten insbesondereriArdfangsphase der russischen
Kolonialzeit immer wieder als Fuhrer von Aufstanaeri, sie hatten als solche somit
politische Macht. Die russische Regierung nahmdaiVah! der Clanchiefs Einfluss,
wobei es diesen unter russischem Schutz méglichilarClanmitglieder auszubeuten und
ihre Machtposition zu starken. Ein Schamane, deesgeits auf politischer Ebene gegen
die Russen tatig wurde, war damit ein potentigBegner der Clanchiefs, die von der
Situation profitierten. Ende des 18. Jahrhundestemn bei den westlichen Burjaten die
Schamanen wieder als Anfuhrer einer Aufstandsbemgeguf. Nach der Niederschlagung
des Aufstandes fuhrten die Russen ein vererbbséks|ares Amt ein, das fir die
politischen Angelegenheiten verantwortlich war. Dirig gemeinsam mit der militdrischen
Macht der Russen weiter dazu bei, die politischeder Schamanen zu verringern.

Ab dem friihen 18. Jahrhundert breitete sich auctBdddhismus, insbesondere bei den
Ostlichen Burjaten, aus. Die Situation zwischeng&ténismus und Buddhismus war so
feindlich, dass Anhanger des Buddhismus bis zurbdfet838 immer wieder Schamanen
verfolgten und toteten. Zahlreiche Schamanen déclésn Burjaten mussten in dieser Zeit
zu ihren westlichen Verwandten fliehen. Die Schaemasind aber fir ihren jeweiligen Clan
zustandig. Mit der Flucht verlieren sie nicht nurein Clan, sondern auch die Klienten, die
sie schon oft praktizieren sahen und daher wistass sie in der Lage sind ihre Anliegen
oder Probleme zu I6sen und somit Vertrauen inHétgigkeiten haben. Das ist bei neuen
Klienten, die nicht dem eigenen Clan gehéren, nilentFall. Diese nehmen lieber die
Dienste ihrer eigenen Clanschamanen in AnspruahzDiden westlichen Burjaten
geflohenen Schamanen mussen daher unweigerlich ¥erkist des sozialen und
Okonomischen Status hinnehmen. Diejenigen, dieanreit bei den 6stlichen Burjaten tétig

sind, stehen ebenfalls in diesen Belangen schledhtaeda die steigende Zahl
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buddhistischer Kléstéf ihre Kernkompetenzen, die Behandlung von Krankineiind
Divination, tbernahm. Sie bauten ihre MachtpositmarClansystem auf Kosten der
Schamanen aus. Die zurtickgebliebenen Schamanen s@ret politisch als potentielle
Anfuhrer von Aufstanden fur die Russen und denilnmén zusammenarbeitenden
Clanchiefs eine moglich Gefahr, und mit den budtuken Kldstern und Lamas gab es
eine Organisation, die ihre Aufgaben Ubernahm.Bugaten waren bei Krankheiten oder
Divination nicht mehr ausschlie3lich auf die Schaeraangewiesen.

Ihre Bedeutung verringerte sich im Laufe des 1Brhilanderts weiter und Krader
(1978:188) schreibt:

»The shaman in this later period maintained a miode as the representative of the cosmic
and moral order; the rites of the largest sociafiesof the Buryats, which he conducted,
where no longer of importance, for the Buryats wsser comprised in a far more powerful

political entity [...]."

Ein weiterer Faktor sind die hohen Kosten, die dig Ausbildung aufgewendet werden
mussen. Der einzelne Schamane ist nicht in der,Ldigee alleine zu tragen. Der gesamte
Clan ist an diesen beteiligt. Sie Ubernehmen distég weil er fir sie nitzliche Aufgaben
in Bezug auf Behandlung von Kranken und Divinatierfullt (Krader 1978:201;
Sandschejew 1928:982). Eine Person, welche dieiéimze zeigt, dass sie zum Schamanen
initiiert werden muss (Visionen, Schamanenkrankhdiesessenheit durch einen
Ahnengeist), befindet sich somit in einer fir sielgpematischen Situation: Weigert sie sich
Schamane zu werden, kann sie aufgrund der Schakran&heit sterben (Krader 1978:195,
201; Czaplicka 1914:178; Nioradze 1925:54-56; Schih®52:394-396; Mikhailovskii und
Wardrop 1895:86f). Andererseits begibt der Schamaioh in ein Schuldverhaltnis
gegenuber seinem Clan, der ihm erst die Ausbildemgpglicht, die sein Leben rettet. Im
Gegenzug muss er fur seinen Clan zum Teil kostenlosd zeitintensive Rituale
durchfihren (Krader 1978:201; Sandschejew 1928:9BR2)ieser Situation ist es nicht
verwunderlich, wenn sein soziopolitischer und Okorszher Status aufgrund des
Schuldverhaltnisses darunter leidet: ,Die Schamamescheinen bei den Burjaten

71710 wurde das erste buddhistische Kloster gegtiirid40 gab es bereits 11 (Forsyth 1994:99f). 1917
waren es 36 (Hamayon 1998:55).
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gleichsam als Eigentum des ganzen Geschlechfslervorhebung durch den

Autor];” (Sandschejew 1928:982).

Diese Faktoren trugen meiner Ansicht nach bei ddra®anen der dstlichen Burjaten zu
einer Abnahme des sozialen Status und einer Vedatdrung ihrer 6konomischen Lage
bei. Sandschejew (1928:982) beschreibt ihre 6kosamei Situation als prekar, ,[...] als die

armsten Eigentumer [...]"

Eine weitere Charakteristik dseaman/healebetrifft die Ausbildung. Diese erfolgt nicht
wie beimshamanrdurch einen einzigen Lehrer, sondern durch eing @ von Lehrern.
(Winkelman 1992:56). Auch dies trifft auf die buigghen Schamanen zu (siehe Kapitel
6.1).

Die Tatigkeiten des weil3en Schamanen sind die B#tiag von Krankheiten, das
Vermitteln zwischen den Menschen und den GeistBenDivination und das Bekampfen
der Aktivitdten der schwarzen Schamanen (Genesttt88; Sandschejew 1928:976;
Nioradze 1925:102; Krader 1978:194; Schmidt 1952;: B8ikhailovskii und Wardrop
1895:130). Sie verwenden dafiir VBZ (Bastian 1878;&hirokogoroff 1999:310;

Nioradze 1925:57; Krader 1978:201). Dies entspughtKlassifikation deshaman/healer
»The primary activities of the Shaman/Healers aaling and divination; they also provide
protection against spirits or malevolent magicalcgitioners.” (Winkelman 1992:56).

Fur die Divination verwendet dshaman/healeneben VBZ ,|[...] material sys-tems,

where a mechanical system (set of objects) plagn&r@ role in determining the divination
outcome [...].“ (Winkelman 1992:56). Als Beispiel féin materielles System, welches die
burjatischen weil3en Schamanen einsetzen sind $dkndichen zu nennen, die in ein Feuer
geworfen oder auf gliihende Kohlen gelegt werdes. dan Rissen oder Springen wird die
Antwort herausgelesen. Divination wird auch mitfelvon Miinzen und abgeschossenen
Pfeilen betrieben (Bastian 1873:404, 406; Mikhaslavund Wardrop 1895:99).

In Bezug auf den Seelenflug entspricht der bughBswveiRe Schamane der
Charakterisierung von Winkelman (1992:56) als ,[nvplving a soul journey [...]*. Um

als Schamane anerkannt zu werden, muss er voraan8ehamanen demonstrieren, dass er
in der Lage ist, diese Reise durchzufuhren (ElE@i£:85f; Krader 1978:183f; Nioradze
1925:90).
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Fur die Anerkennung als Schamane ist es auch ndtgiethass er vor seinen Lehrern
demonstriert, dass er die Kontrolle tber die Geistel den Einsatz von VBZ hat, (-) und
nicht die Geister tber ihn (Krader 1978:183f, 2Bastian 1873:402). Dies stimmt mit
Winkelmans Charakterisierung tberein: ,Shaman/Hesaenerally com-mand the spirits
[...]* (Winkelman 1992:56).

.Role specialization is a characteristic of the f8ha/Healers [...] in which different

individual members [...] may engage in a very limiteghge of the full scale of

professional activities associated with the positigwinkelman 1992:56).

Dies ist bei den Burjaten der Fall (Czaplicka 1994). Dies erfolgte im Fall der Ostlichen
Burjaten aufgrund der Ausbreitung des Buddhismu& dém Buddhismus kam die

tibetische Medizin und im Krankheitsfall hatten dBarjaten die Wahl zwischen der
Behandlung durch den Schamanen oder durch die Lemuges Klostern (Forsyth 1994:99f,
171; Shirokogoroff 1999:394-396). Eine Spezialisigy der Schamanen ermdéglicht ihnen
bessere Behandlungserfolge auf ihrem Fachgebietamdehe dies als Versuch, mit der
tibetischen Medizin der buddhistischen Lamas mitates mitzuhalten oder auf einigen

Gebieten sie in den Behandlungserfolgen sogar ectréffen.

Zu den westlichen Burjaten flohen aufgrund der &gring durch Anhanger des
Buddhismus zahlreiche Schamanen der dstlichen ®arjéFridman 2004:135f). Diese
verloren mit ihrer Flucht auch ihren Clan, fir daa friher tatig waren. Wenn sie weiterhin
als Schamanen tatig sein wollten, mussten sie stimilNicht-Clanmitglieder arbeiten.
Gleichzeitig hatten die westlichen Burjaten abee itigenen Schamanen. Als Folge davon
vergroR3erte sich die Anzahl der Schamanen pro Bupai diesen. Eine Spezialisierung auf
ein Fachgebiet stellt eine Moaglichkeit dar, in @eSituation den Wettbewerb zwischen den

Schamanen zu verringern:

»The Shaman/Healer also have a higher degree afajzation, where one specialization of
the role primarily engage in one type of activigyd., healing or only a specific disease) to
the exclusion [...] of activities in other areas pgeialization [...]. This is consis-tent with
the demand of an organized practitioner group @iety since specialization can be expected

to reduce competition.” (Winkelman 1992:58)
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Der schwarze Schamane:

Dieser wird als Gegner sowohl der weif3en Schamalseauch der Burjaten selbst gesehen.
Er wird fur die schadensbringenden Aktivitaten, din Krankheit bis zum Tod einer
Person durch einen von ihm ausgeschickten Gedtarikdnnen, verantwortlich gemacht.
Er kann mit Hilfe seiner Geister auf das sozialdi@e Einfluss nehmen und diese zu
seinen Gunsten verandern — ohne Rucksicht auf ddd &ér Gruppe. Da von ihm solch
eine Gefahr ausgeht, wird er von den Burjaten gétét und, falls sie herausfinden
konnten wer er war und ihn gefangen nehmen konmtech getdtet (Mikhailovskii und
Wardrop 1895:130; Czaplicka 1914:201; Krader 1998f1 202, 220, 222; Nioradze
1925:26; Watkina 1964:227; Forsyth 1994:85; Sahdgw 1928:976).

Diese Beschreibung entspricht desorcerer/witchin Winkelmans Untersuchung (siehe
Kapitel 4.3.6). Auf die Burjaten treffen alle dieBaktoren, unter denen dieser Spezialist zu
finden ist (Subsistenzweise Ackerbau oder Hirtenadismus, politische Integration Gber

die lokale Gruppe hinaus und soziale Stratifikgtian.

Marvin Harris (1993:225-240) arbeitet in Bezug di¢ Hexenverfolgungen der Neuz&it

die Ursachen aus kulturmaterialistischer Perspelkdiys: Die 6konomischen und sozialen
Umwalzungen des Spéatmittelalters hatten die Ausbrgider Armut zur Folge. Aufgrund

der Aussichtslosigkeit der Situation richtete sider Protest der starker verarmten
Bevolkerung gegen die wohlhabende Oberschicht, siels in zahlreichen Aufstédnden

gegen diese manifestierte, da sie fir die Lagemmenatlich gemacht wurden. Genau in
dieser Zeit begannen auch die Hexenverfolgunges.HDnktion dieser war es, die Schuld
fir negative Ereignisse wie Krankheit oder Missemntden Hexen anzulasten. Die
Oberschicht positionierte sich als ,Beschutzer* daeser Gefahr und versuchte sich und
die von ihr unterstitzte Institution der Inquisitials unentbehrlich im Kampf gegen diese
Gefahr zu positionieren, um dadurch ihre Herrschaftegitimieren und einen Stindenbock

als Ablenkung zu schaffen.

Ahnliche Entwicklungen gab es bei den Burjaten:
Die im Abschnitt Gber die weil3en Schamanen bedotnien Entwicklungen sind es auch
meiner Ansicht nach, die die Grundlange fir dieskattung des schwarzen Schamanen

8 Krader (1978:202) zufolge ist der schwarze Schander Burjaten den europaischen Hexen &hnlich. Ein

Vergleich mit Harris Untersuchung in Bezug auf digghe ich somit als hilfreich an.
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waren. Sowohl fur die Clanchiefs als auch die bistdithen Lamas und die russisch-
orthodoxen Priester war es von Vorteil, wenn sigatige Ereignisse wie Krankheiten und
Tod den Schamanen anlasten konnten. Dies war inmé&glich, weil die Spezialisten
shamanund shaman/healegrls in der Lage gesehen wurden, schadensbringeadesch-
religiose Handlungen durchzufiihren (siehe Kapit8l4und 4.3.2). Fur die Clanchiefs,
deren politische und 6konomische Macht mit rus&sdhilfe zugenommen hatte, war es
von \orteil, wenn die Vorstellung vorhanden warsslaes jemanden — den schwarzen
Schamanen — gibt, dessen Handlungen ausschliefdlithSchaden seiner Mitmenschen
und zu seinem eigenen Vorteil ausgerichtet warenw& es mdglich, die Schamanen, die
ihm politisch gefahrlich werden konnten, als sclegachamanen zu bezeichnen und deren
politischen Einfluss zu schwachen, sie fir negaiueignisse — beispielweise in Folge der
russischen Kolonialherrschaft — verantwortlich zachen, oder sie unter dem passenden
Vorwand sogar zu toten. Die Literatur berichtet vgerfolgungen und Ermordungen
schwarzer Schamanen (Krader 1978:202, 220; Czaplickl4:201; Mikhailovskii und
Wardrop 1895:130). Fur die weilden Schamanen wabhalistellung tGber den schwarzen
Schamanen ebenfalls hilfreich, da diese ihnen elioiig, weiterhin fur den Clan
notwendige Dienste in einer Situation durchzufiihiander sie von den Clanchiefs, den
Lamas und den russisch-orthodoxen Priestern bedvamglen. Die weiterhin hilfreichen
Dienstleistungen, welche die weillen Schamanendgedi Fall durchfihren konnten war
es den Einfluss der von den schwarzen Schamaneyesaxiten schadensbringenden
Geistern zu minimieren (Krader 1978:194; Schmidd2t993; Mikhailovskii und Wardrop
1895:130).

Eine weitere Charakterisierung descerer/witchist die Zuschreibung dieses Status durch
andere. Diese Fremdzuschreibung durch andere, igéhtPersonen legitimiert die
Verfolgung, selbst wenn diese jegliche negativentivitiéten abstreiten (Winkelman
1990:348; Winkelman 1992:80f). Im burjatischen Falirde kaum jemand sich freiwillig
selbst als schwarzer Schamane bezeichnen, wenWetieégung und Tod bedeuten kdnnte.
Bei der nachsten Gelegenheit konnte ihn jemandhioédigen, dass er die Krankheit einer
Person oder Ernteausfalle verursacht héatte.

Der sorcerer/witchhat keine soziopolitische Macht (Winkelman 1992:8Dies zeigt sich
bei dem schwarzen Schamanen dadurch, dass dielgterfpund Ermordung nicht nur

maoglich sind, sondern dies auch die Stabilitat sesialen Gefliges verbessert (Krader
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1978:222) und ihn hindert, Krankheiten und Tod eeiMitmenschen zu verursachen
(Czaplicka 1914:201).

7.1.2 Postsowijetische Zeit

Die Sowijetzeit stellt eine Zasur dar. Einzelne Eate des Schamanismus uberlebten zwar,
aber ein Fortbestehen des gesamten Systems warurdifgler Unterdriickung nicht
maoglich. Die Schamanen wurden in den 1930er Javeeolgt, sodass ab dieser Zeit der
Schamanismus als Bestandteil des soziokulturellggste8s praktisch keine Bedeutung
hatte.

Im Vergleich zu dem Schamanismus vor der Sowjetagierscheidet sich jener nach der
Sowijetzeit in zahlreichen Punkten (siehe Kapit8):6.

Wie Jokic (2008a:47f; 2008b:38, 43) feststellt, éhrder heutige Schamane stark den
Spezialisten, die meistens als Medium bezeichnetleme Seine Argumentation fur die
Ursache dieser Veranderung folgt der emischen Baiké der burjatischen Schamanen. Sie

ist meiner Ansicht nach als Erklarung unzureich@@iehe Kap 6.3).

Der bedeutendste Unterschied zeigt sich bei deeméuwrjatischen Schamanen in der
Trance. Im Unterschied zu den heutigen wurden @& [Schamanen der vorsowjetischen
Zeit auch als solche anerkannt, die im Rahmen vB#@ $owohl Seelenreise durchfihren
konnten als auch die Kontrolle tber die Geistetematind nicht diese uber sie in Form von
Besessenheit (siehe Kapitel 6.1).

Bei den heutigen Schamanen ist dies nicht der Mé#lhrend des Einsatzes von VBZ
Ubernehmen die Geister ihre Korper. Sie kdnnen sathher nicht daran erinnern, was
wahrend der Besessenheit vor sich gegangen istvasdlie Geister durch sie gesprochen
haben.

Das mediumcharakterisiert sich dadurch, dass die Ausbilddagch formell organisierte
Gruppen erfolgt, in der sie lernen den VBZ, der Besessenheit fuhrt, einzuleiten
(Winkelman 1992:60f). Die burjatischen Schamanen beha sich in drei

Schamanenorganisation zusammengefunden, tGber wdiehAusbildung und Praxis, in
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denen ,[...] consultation, divination, diagnosis amahple ritural activity* (Jokic 2008a:43)
erfolgt.

Der shaman, shaman/healend dasmediumfiihren dieselben Aufgaben, die Behandlung
von Kranken und Divination in Gesellschaften urtbrsdlicher Komplexitat durch. Das
medium ist aber nur in den Gesellschaften auffindbar,denen keineshaman oder
shaman/healevorhanden sind. Bei allen drei stellt die Tranme@rundlage der Praxis dar,

sie manifestiert sich jedoch unterschiedlich:

»The differences can be seen as resulting frondiffier-ent socioeconomic conditions under
which each is found and the actively induced ASGwg ASC originating as a response to or
because of temporal lobe labilities. [...] The Shasnactively seek the status with
deliberately in-duced ASC in early adolescence |evtiie Mediums await the spontaneous
on-set of conditions in late adoles-cence or eadlylithood before undergoing ASC training.
This active versus passive difference is undoujptetllleast in part responsible for other

differences between the two practitioner types.ink@lman 1992:63)

Winkelmans (siehe Kap. 4.3.4 und 1992:59-63) MoéfEtjend lassen sich die heutigen
Schamanen als jene Spezialisten bezeichnen, di@semedium charakterisiert (siehe
Kapitel 6.3).

Die Bedingungen unter denen dieser SpezialistituftrSubsistenzweise Ackerbau oder
Hirtennomadismus und politische Integration Uberldkale Gruppe hinaus — sind bei den
Burjaten auszumachen, wobei der Faktor, welcher stiggkste Assoziation mit dem
Auftreten desmediumshat, die politische Integration ist. Winkelman ktean, dass das
mediumnur dann in einer Gesellschaft zu finden ist wkam anderer Spezialist auftritt,
welcher in seiner Praxis VBZ einsetzt. In der varqgbischen Zeit fand sich jedoch ein
shaman/healebzw. der burjatische weil3e Schamane welcher VBZé&men Aktivitaten
eingesetzt hatte. Er stellt fest, dass je starkerpdlitische Integration tber die lokale
Gruppe ist, desto wahrscheinlicher es ist,dadiumzu finden (Winkelman 1990:341).

Bei den Burjaten ist der Prozess der sich verstéidee politischen Integration im 20.
Jahrhundert klar auszumachen. Vor der Sowjetzeienvalie Burjaten zwar Teil des
russischen Reiches, das Ausmal} der politischegratten war jedoch weit geringer als in

der Sowjetzeit: Den Burjaten war es weiterhin ndglihre inneren Angelegenheiten selbst
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zu regeln und ihr Rechtssystem beizubehalten — ustadisch gegen die Verteidigung der
Grenzen im Kriegsfall und Tributzahlungen. Die Auswngen der politischen Integration
in das russische Reich verschéarften sich ab Métel®. Jahrhunderts mit der im Vergleich
zur BevolkerungsgroRe der Burjaten massenhaftewdfiderung russischer Bauern und
dem starker werdenden Druck von Seiten der russisétegierung, die Lebensweise des
Nomadismus aufzugeben.

Mit der Oktoberrevolution und der folgenden Inkaigeon Burjatiens in die Sowjetunion
war die politische Integration wesentlich stark#es zeigt sich darin, dass die

sowjetische Regierung durch Zwangsmal3nahmen darged.ebensweise der Burjaten in
nur einem Jahrzehnt vom Nomadismus hin zu indlistrieandwirtschaft anderte. Als Teil
der politischen Einheit der Sowjetunion diente Gadwirtschaftliche Produktion nicht
mehr in erster Linie fir Burjatien und die Burjateelbst, sondern fir die gesamte
Sowjetunion.

Mit dem Beginn des Zweiten Weltkrieges mussten hillgatischen Manner im Zuge der
Massenmobilisierung ab 1941 auf der sowjetischeite Sn unterschiedlichen Fronten
aulRerhalb Burjatiens k&dmpfen. Die Auswirkungen gelitischen Integration in eine
grof3ere politische Einheit ist starker ausgeprégtrader Zarenzeit, als ihre militarischen
Aktivitaten nur zur Verteidigung Burjatiens selbstrgesehen waren.

Vor der Sowjetzeit wurden die 6konomischen undtpaolhen Entscheidungen Burjatien
betreffend stéarker von den Burjaten selbst, ménheigenen Interessen im Fokus, getroffen.
In der Sowjetzeit wurden weit mehr und schwerwielgea Entscheidungen, beispielweise
die komplette Anderung der Subsistenzweise, gelyesniWillen durch eine machtigere
politische Einheit bestimmt. Auch hier zeigt sidass die politische Integration in eine

gro3ere Einheit wahrend der Sowjetzeit starker gusgt ist als davor.

Unter solchen Bedingungen einer starken politisdméggration findet sich das medium,
vorausgesetzt andere Spezialisten fehlen, welché &iBsetzen. Im Fall der Burjaten fehlt
jedoch ein solcher Spezialist, der VBZ einsetzthreéd der Sowjetzeit. Die Ursache liegt
in der Unterdrickung und Verfolgung von magiscligiében Spezialisten. Sobald diese
aufhorte erschienen innerhalb weniger Jahre zahkeiPersonen, die wieder VBZ
einsetzten.

Die politische Integration wurde mit dem Zerfallr d&wjetunion nicht geringer. Burjatien

ist nach wie vor von Geldern der russischen Reggeund ihrer Politik abhangig. Fur viele,
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insbesondere altere, Burjaten stellen die Pensjotienaus russischen Geldern stammen,
die einzige Geldquelle dar.

7.2 Im Kontext des Kulturmaterialismus®>®

Die prinzipielle Mdglichkeit der Einbettung von Wiemans Untersuchung in einen
kulturmaterialistischen Theorierahmen wurde in Kelpt.4 diskutiert.

Die Aussagekraft seiner Analyse auf den ethnogsaplen Fall der Burjaten und des
burjatischen Schamanismus lasst sich durch die nid@fiking mit kultmaterialistischer

Theorie erweitern. An diesem Beispiel zeigt sich derteil der Einbettung einer Cross-
Cultural Study in eine Makrotheorie wie sie Hafaedert (Harris 2001b:633):

Der Kulturmaterialismus geht davon aus, dass d&ndgerungen in der Infrastruktur die
Struktur und Superstruktur weitaus starker beesst#n als umgekehrt (Harris 2001a:71f).
Eine Forschungsstrategie zur Erklarung eines saoftiolellen Phanomens, in diesem Fall
des burjatischen Schamanismus, ist erfolgverspredie wenn sie zuerst bei der
Infrastruktur beginnt (Harris 2001a:71f; Kuznar é8whderson 2007:6).

Winkelman hat als Faktoren, welche das Auftretesimdediumvorhersagen, die (starke)
politische Integration Uber die lokale Gruppe hmaund die Subsistenzweise Ackerbau
oder Pastoralismus festgestellt (siehe Kapited4uBd 7.1). Die politische Integration bei
den Burjaten wéahrend der Zarenzeit wurde in degé-aler Oktoberrevolution durch die
Sowijetunion verstarkt. Laut Winkelman waren es @ibsiden Faktoren, welche fur die
Veranderung des Spezialisteshaman/healer,dem der burjatische weil3e Schamane
entspricht, hin zummedium, dem der Schamane nach der Sowijetzeit entspricht,
verantwortlich waren.

Um die Folgen der politischen Integration und dexéwderte Subsistenzweise auf den
ethnographischen Fall des burjatischen Schamanistesauszuarbeiten, ist die
Kombination mit kulturmaterialistischer Theorie freich. Erst dadurch zeigen sich die
Auswirkungen der Folgen der politischen Integratima der veranderten Subsistenzweise

auf die Infrastruktur und Struktur.

%9 Als Vorbild fiir die Struktur dieses Abschnitteguii der Artikel von Ferguson (1992).
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Mit der Eroberung der Burjaten im 17. Jahrhunded inrer politischen Integration in eine
grof3ere politische Einheit kam es zu Veranderundenauf die Ebenen der Infrastruktur,
Struktur und Superstruktur wirkten. Mit den 6koneafien und politischen MaRnahmen
der Sowjetzeit wurden diese verstarkt.

Fur eine tabellarische Darstellung der nachfolgaridiskussion siehe Anhang 6.

7.2.1 |Infrastruktur

Die Burjaten waren bereits in den frihesten Que{lenh Jahrhundert) die zahlenmalig
grofdte Ethnie Sibiriens mit einer Bevdlkerungsgrafdm mehr als 30 000 Personen
(Forsyth 1994:86). Die BevolkerungsgroRe stieg28% 000 Anfang des 20. Jahrhunderts
an. Ab dem Beginn des 19. Jahrhunderts gewann derBau als Subsistenzweise immer
mehr an Bedeutung. Bei den westlichen Burjatendbaen diese Lebensweise bereits ein
Jahrhundert vorher weit mehr verbreitet war als demn Ostlichen, lief dieser Prozess
schneller ab (Forsyth 1994:84f, 162).

Die Anderung der Subsistenzweise und der Bevéllggzmwvachs waren nicht zwei
voneinander unabhéngige Ereignisse: Ackerbau eraifigbei gleichem Arbeitseinsatz
eine hohere Bevolkerungsdichte als der Hirtennosmads (White 1959:289). Die
allmahliche Ausbreitung von Ackerbau als Subsistenize ab dem 19. Jahrhundert hat
zwei Ursachen: 1) Die von den Russen aufgebautgbBamdustrie in Burjatien schuf eine
Nachfrage nach landwirtschaftlichen Produkten undllts eine Mdoglichkeit einer
zusatzlichen Einkommensquelle, insbesondere furaiideren Burjaten, dar. 2) Durch die
Immigration russischer Bauern — die Burjaten wurderiner Minderheit im eigenen Land
— verringerte sich das verfugbare Land, welches flie Subsistenzweise von
Hirtennomaden notwendig war.

Die allmahliche Anderung der Subsistenzweise zeaigh auch in Bezug auf die
verwendeten Tiere im Hirtennomadismus. Die Bedeyitton Schafe und Ziegen nahm ab,
jene von Kihen und Pferden zu. Letztere waren utiesen veradnderten Bedingungen
auch nuatzlicher, da sie ,[...] in draft, transpodrrhing itself* (Krader 1997:70; siehe dazu
auch Krist 2000:108) im Kontext der Landwirtschadtwendet werden konnten.
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Der Bau der Transsibirischen Eisenbahn — sie éneit900 Irkutsk (Forsyth 1994:191f) —
und die aktive Forderung der Immigration von Baudunch die russische Regierung in
dieses fruchtbare Gebiet flihrten zu einem nochedlgran Anstieg der Anzahl russischer
Bauern und auf Seite der Burjaten zu einem nochedlgren Verlust an Weideflachen.
Stolypins Landreform Anfang des 20. Jahrhundeittstéllau3erdem zum Verlust von einem
Drittel der Weideflachen. Unter diesen Bedingungemrde der Hirtennomadismus ein
immer schwieriger werdendes Unterfangen. Die allioké Anderung der Subsistenzweise

hin zu Ackerbau stellt einen Versuch dar, diesebllém zu losen.

Dieser Prozess wurde dramatisch von Seiten deréd@gjerung ab dem Ende der 1920er
Jahre beschleunigt, da Burjatien zu den fir diedlarischaft fruchtbarsten Gebieten
Sibiriens gehért und sie dieses landwirtschaftli€togential, welches bis dahin in hohem
Mafld noch immer von den Burjaten zur extensiven Na#tlang genutzt wurde, nicht
ungenutzt lassen wollten. Da die Burjaten nichinfileg ihre gesamte Lebensweise @ndern
wollten, was gleichbedeutend war mit einer Entergnuhrer Herden zu Gunsten der
Kolchosen, versuchten die Sowjets sie dazu zu amnBie Folge war ein Aufstand, der
militdrisch niedergeschlagen wurde und tausendenatém das Leben kostete. Die
Burjaten verzeichneten sogar in den sowjetischatisBken eine Bevdlkerungsabnahme in
der Periode der Kollektivierung bis 1939 um 5,4 éte auf ,[...] violence, famine,
deportation, and perhaps emigration to Mongoliar¢yth 1994:334) zurlckzufihren ist.
Die Sowjets zwangen die Burjaten in den Industtiedizen &hnelnden Kolchosen und
spater Sowchosen zu leben und zu arbeiten. Ein@disohe Lebensweise war bei diesen
nicht mehr moglich und sie mussten unfreiwillig Sext werden. Die Subsistenzweise
wurde innerhalb eines Jahrzehntes hin zu Lohnanbeien Kolchosen/Sowchosen oder in
den nach dem Zweiten Weltkrieg gebauten Industnisdieen verandert. Die veranderte
Subsistenzweise ermdglichte auch einen Bevolkemuvgschs, die Bevolkerung wuchs in
der Zeit von 1959 bis 1989 um 67 % an. Ein Teil Begdlkerungswachstums kam auch

durch Migration westlicher Burjaten in die burjatie Sowjetrepublik zustande.

Der Zusammenbruch der Sowjetunion beendete die daisin regelméfig erfolgte
finanzielle Unterstitzung aus Moskau, was sich ier dFolge auch auf die
landwirtschaftliche Produktion negativ auswirktea dliese nicht in der Lage war,

gewinnbringend zu wirtschaften. Als Folge davonksdie gesamte landwirtschaftliche
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Produktion der Kollektive und ihre Herden schrurapfauf die Halfte und bietet auch nur
mehr fur die Halfte der Bevolkerung einen Arbeigdpl(Humphrey 1998.vii, x-xi, 454).

In das landliche Gebiet migrierten jene Personea, ndit ihrer geringen Pension und
einigen Tiere bei ihren Verwandten tUberleben kamnigihrend die besser gebildeten in der
Hoffnung auf Arbeit in die Stadt zogen (Humphrey8256). Mit dem Zusammenbruch
des Sowjetsystems vergrbRere sich die Armut, vksskterte sich die
Gesundheitsversorgung und die Sterblichkeitsragg.sDie Geburtenrate sank (Humphrey
1998:x-xi).

7.2.2 Struktur

Die Organisation der Wirtschaft erfolgte in vorsetigcher Zeit Giber den Clan. Der héchste
Vertreter des Clans, der Clanchief, konnte sein@an@ltglieder aufgrund seiner
Machtposition dazu bewegen, die Betreuung seinerdéte zu tbernehmen und auf
Kriegszlige gegen benachbarte Gruppen zu geherZiBlagieser war es, andere Gruppen
tributpflichtig zu machen. Das Siedlungsgebiet Berjaten erméglichte ihnen auch, als
Handler zwischen den in den ndrdlicheren Waldgehiétbenden Gruppen und denen aus
Innerasien tatig zu werden (Forsyth 1994:86). D@$anchiefs vom Handel starker
profitierten als die Mehrheit der Burjaten und datiuihre Macht erweitern konnten, ist
naheliegend.

Ab dem 18. Jahrhundert konnten die Clanchiefs di&3& ihrer Herden auf Kosten ihrer
Clanmitglieder vergrof3ern, wodurch sich ihr Wohtstaund ihre politische Macht
vergroRerten. Die russische Regierung nahm aufClassystem Einfluss, indem sie nur
ihnen wohlgesonnene Kandidaten zulie3. Diese konnilgre Position aufgrund
militérischer Unterstitzung durch die Russen bailieh (Forsyth 1994:168f; Siikala
1987:300; Watkina 1964:205-207). Zahlreiche Bumatarbeiteten bereits fir ihre
Clanchiefs, als die Verdnderungen in der Infrastruin Form des Bevolkerungswachstums
im 19. Jahrhundert zu einer Ausweitung der Landwiraft fihrte. Fir die Clanchiefs war
es in ihrem Interesse ihre Clanmitglieder dazueavdgen, vermehrt Ackerbau zu betreiben,
da sie die Umverteilung des Surpluses kontrollienamd verkaufen konnten (zu
Ackerbaugesellschaften siehe Haller and Rodekol25:268f). Die Burjaten, welche

bereits im Dienst des Clanchiefs standen, hattendbhin ja seine Herden betreut und
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waren 6konomisch von ihm abhé&ngig. Dabei diente laiewirtschaftliche Produktion
nicht nur fur die burjatische Bevoélkerung selbsindern auch, um die Nachfrage nach
diesen Gutern bei den Minenarbeitern zu befriedigen

Dieser allméahliche Wandel der Subsistenzweise besciyte sich auch aufgrund der
Verknappung des Weidelandes, da wachsende Zahtmischer Bauern nach Burjatien
migrierten. Die russische Regierung hatte Interéssan, ihren Machtanspruch in Sibirien
weiterhin aufrechtzuerhalten und foérderte aktiv knemigration der Bauern. Der Bau der
Transsibirischen Eisenbahn — sie erreichte bei®@ Irkutsk, welches in der Néhe des

Gebietes um den Baikalsee liegt — beschleunigtedi®rozess dramatisch.

Die Ausbreitung des Buddhismus ab dem frihen I8hidadert wirkte sich auf die soziale
Stellung der Schamanen und dadurch auch auf desm&chsmus aus. Den Lamas gelang
es, ihre Macht durch Zusammenarbeit mit den Claishauszubauen und Teil der
hierarchischen Organisation zu werden. Die Schamaragen in der frihen Phase der
russischen Kolonialzeit immer wieder als Fuhrer yaristanden gegen die Invasoren auf
und wurden damit zu Gegner jener Clanchiefs, diet mém Kolonialsystem

zusammenarbeiteten und mit Hilfe des Kolonialsystelimre ©konomische Situation

verbessern und ihren politischen Einfluss vergnifkennten. Ein mit dem Schamanismus
konkurrierendes System in Bezug auf die Gesundieegergung konnte Einfluss der
Schamanen in der Gesellschaft zu Gunsten der bsiddinen Lamas und den mit ihnen

zusammenarbeitenden Clanchiefs senken. Shirokddd@89:396) beschreibt es treffend:

.[...] [T]he chief factor destroying shamanism is rtbe theory [of Lamaism] [...] but the

medical assistance given [...] quite successfullyigyChinese doctors. This [...] proves that
in some cases, when shamans fail to cure, the &himedical art may help, which shows
that the Tungus cannot rely only upon the shamares most important matter such as the

curing of diseases.”

Folglich ist es keineswegs verwunderlich, wenn @&dr@smus und Buddhismus

miteinander in Konflikt standen und dieser so vggitg, dass es zu einer Verfolgung von
Schamanen durch Anhanger des Buddhismus kam, éisudsische Regierung dies per
Gesetz verbot.

Die buddhistischen Kldster dienten auch als Bilduegtren und behielten diese Funktion

bis zur Sowijetzeit.
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Die Sowjetzeit veranderte praktisch jeden AspektSQteuktur. Statt den Klostern — in den
1930ern wurden die meisten von den Sowjets gessdnios- dienten Schulen als
Bildungseinrichtungen, in denen die Kinder als Méder des Sowjetsystems sozialisiert
wurden. In diesen lernten sie die Ideologien undhidgkeiten, die in einer
Industriegesellschaft nttzlich waren. Statt in @erdtinie fur ihre ethnische Gruppe zu
produzieren, wurden sie Teil des gesamten Sowjetsigs mit seinen 5-Jahresplanen, in
dem Burjatien und die burjatische Bevélkerung nughmein Teil davon waren. Die
Kolchosen/Sowchosen und Industriebetrieben erseliet€Clanorganisation fir die lokale
Produktion und Politik. Die Familienstruktur, inslo@dere in der Stadt, veranderte sich hin
zur russischen Norm, da unter diesen Bedingungelda als Organisationseinheit seine
Bedeutung verlor. Dies zeigt sich darin, dass ndem Ende der Sowjetzeit zahlreiche
Personen nicht einmal mehr wussten, welchem Clareisimal zugehotrig waren (Buck
Quijada 2008:1f).

Im Zweiten Weltkrieg kAdmpften Burjaten fernab ihdesndes als Teil der Sowjetarmee,
anstatt wie vormals nur fir die Verteidigung derjatischen Landesgrenzen verantwortlich
zu sein. Als Teil der Sowjetarmee mussten sie dieréssen einer grofReren politischen
Einheit verteidigen und nicht mehr nur ihre eigenen

Mit dem Ende der Sowjetunion verschlechterte side wirtschaftliche Situation
dramatisch, da das in der Sowjetzeit errichtetedktionssystem unter den neuen
Rahmenbedingungen der Marktwirtschaft nicht mehwkfionierte. Das Sowjetsystem
sorgte fur Arbeitsplatze und bot jene die Dienstigigen an, welche die Grundbedirfnisse
abdeckten. Mit dem Ende der Sowjetzeit anderte dies und die vormals regelméaRig
erfolgten Zahlungen wurden von UnregelmaRigen disgel Als Maoglichkeit des
Uberlebens gewann das Verwandtschaftssystem in Feesn Clansystems als System
sozialer und 6konomischer Unterstitzung wieder edelBtung. Dies zeigt sich daran, dass
altere Personen vermehrt zu ihren Verwandten asfldand zogen und dort mit ihren
Pensionen und einigen Tieren besser leben kontgamuain ihrem vorigen Wohnort, der
Stadt.

Die Schamanenorganisationen sind ein Phanomenodésquwjetischen Periode. Sie dienen
als Interessensvertretungen, Ausbildungszentren imd Einrichtungen dienen als

Anlaufstellen fur die Personen, die ihre DiensteAmspruch nehmen wollen. In diesen
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werden Diagnose und Behandlung von Krankheitenjn@tion und einfache Rituale als
Leistungen angeboten. In der vorsowjetischen Zaib @s nicht diese Art formaler
Organisation. Als Gruppe traten die Schamanen lietigbei der Bestatigung des
erfolgreichen Abschlusses der Initiation eines Kdaekn auf. In der mehr oder minder
schlecht funktionierenden Industriegesellschaft plestsowjetischen Zeit ist es hingegen
von Vorteil, wenn sie ihre Interessen und Vorstedlen gegeniiber der Offentlichkeit als
eine grolRere Gruppe vertreten, da sie dadurch Gffv@ncen verbessern ihre Interessen
durchzusetzen. Die Schamanenorganisationen bietén ats Ausbildungszentrums an.
Dadurch entsteht meiner Ansicht nach eine Tendererer Vereinheitlichung des Wissens
Uber die Techniken und Vorstellungen von Ahnen, ididgie und Geister/Gotter — nicht
zuletzt auch deswegen, weil das Wissen um diesergeschrieben wird.

Dies sehe ich als Beispiel wie ein Faktor aus deuk&ir — die Organisation der
Schamanen in Schamanenverbanden — die Superstruktudiesem Fall die Vorstellungen
Uber die Mythologie und Techniken fiir den Einsain VBZ — beeinflusst und veréandert.

7.2.3 Superstruktur

Im kulturmaterialistischen Modell gehtéren die Relig magisch-religiose Vorstellungen
und deren Praxis in Form des Schamanismus zur Sugdur.
Die \orstellungen Uber die Schamanen und ihre Ti&ehn unterscheiden sich im

Schamanismus vor und nach der Sowjetzeit in zahlegi Punkten:

Vor der Sowjetzeit erfolgte die Auserwéhlung, war tlie Ausbildung zum Schamanen
bestimmt war, am haufigsten durch die Geister sellmbei wurde der potentielle Kandidat
von dem Geist seines Ahnen besessen. Sobald echjegidolgreich zum Schamanen
initilert war, kontrollierte er die Geister und htadiese ihn. Andere Zeichen, wie spontane
Bewusstlosigkeit oder Krampfanfalle, Traume odesidfien, wurden aber ebenso als
Anzeichen gesehen, dass die Person fur das AmtSdeamanen bestimmt war. Die
Schamanenkrankheit war ein weiteres, sehr deutlicdiechen, da er nur dadurch geheilt
werden konnte, dass er dem Ruf der Ahnen folgtedimd\usbildung begann. Widersetzte
sich ein Kandidat, so glaubte man, dass er stesiede und ihm blieb nichts anderes ubrig,

als die Ausbildung zu beginnen, wenn er diesek®sicht eingehen wollte. Die Berufung
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zum Schamanen wurde keineswegs positiv gesehetreichle Quellen (Krader 1978:201;
Nioradze 1925:54-56; Schmidt 1952:394-396; Mikhaskii und Wardrop 1895:86f)
berichten, dass die meisten Kandidaten nur ungesesl Amt auf sich nehmen wollten.
Die Ursache dafur ist, meiner Ansicht nach, dieniknische und sozial benachteiligte
Stellung welche die Schamanen innehatten. Die sletde6konomische Lage lasst sich
durch die Ausbildungskosten und Paraphernaliensiiealleine nicht bezahlen konnten,
erklaren. lhre gesamte Lineage Ubernahm dieseed&ahamane nitzliche Leistungen flr
sie erbrachte. Dadurch befanden sie sich in einemul8verhaltnis gegentber ihrer
Lineage (Krader 1978:201; Schmidt 1952:419) unddearals ,[...] Eigentum des ganzen
Geschlechts [...]* (Sandschejew 1928:982) gesehen.waren dadurch verpflichtet, fur
ihren Clan zeitintensive Rituale durchzufihren.

Ein weiterer Grund fir ihre Armut lag in der Korteoder 6konomischen Ressourcen des
Clans durch die Clanchiefs und mit diesen zusamrbeitanden Lamas. Da die
Schamanen als Fihrer von Aufstanden in der Vergdrggeauftraten, war es im Interesse
der Clanchiefs, ihnen nicht zu viele 6konomischesd®arcen zukommen zu lassen und

ihren sozialen Status, und damit ihren Einflussckdérmut zu senken.

Die Schamanen werden als Mittler zwischen den @&mistden Naturgewalten und den
Menschen gesehen. Dabei konnten sie im Rahmen vialéh, bei denen sie VBZ
einsetzen, die Geister, mit denen sie arbeiteer, die ihnen untertan waren, kontrollieren.
Sollten die Geister nicht im Rahmen des Ritualstegmen, obwohl sie angerufen werden,
so sind die Schamanen in der Lage, ihre Seeleram d#ohnort zu schicken.

Fir die Divination bedienen sich die Schamanen melgn Einsatz von VBZ materieller
Objekte. Aus der Art, wie ein Schulterknochen inmuéregeschwérzt wurde und welche
Risse oder Springe dieser bekam, wurde die Antweyeusgelesen. Minzen konnten auch
geworfen werden, um ebendiese zu erhalten. EineemgeVitglichkeit bestand darin, einen

Pfeil abzuschiel3en und aus seinem Flug die Antexoliekommen.

Die Ursache von Krankheiten sind ,bose* Geister. dam Patienten zu heilen, muss der
weil3e Schamane den Geist besiegen oder toten. Bedient er sich unterschiedlicher
Rituale, im Rahmen derer der in einer Papierpugpsqgnifizierte schadensbringende Geist
in dem Wohnort des Patienten gesucht, gefunden sofdiel3lich mit einem Pfeil

durchbohrt und damit getotet wird.
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Neben den schadensbringenden, d&stlichen Geisterrrdewe die mit  diesen
zusammenarbeitenden schwarzen Schamanen fur derkenVWerantwortlich gemacht.
Von diesem herrscht die Vorstellung, dass er dasaleo Geflige zu seinen Gunsten
manipulieren kann und dabei nur sein eigenes Wobl nicht das der gesamten Gruppe
berticksichtigt. Dadurch stellt er eine Gefahr fig Gruppe dar und wird verfolgt und
getotet (Mikhailovskii und Wardrop 1895:130; Czakl 1914:201; Krader 1978:191f, 202,
220, 222; Nioradze 1925:26; Watkina 1964:227; ftr4d994:85; Sandschejew 1928:976).
Die Vorstellung Uber den schwarzen Schamanen dianti, den Status aller burjatischer
Schamanen zu verschlechtern. Die Clanchiefs, bagtsdthen Lamas und russisch-
orthodoxen Priester profitierten alle, wenn sieat®g Ereignisse wie Krankheiten oder
Tod den Schamanen anlasten konnten, da diesen \Kiapitel 7.2.1 besprochen, prinzipiell
dazu in der Lage waren. Falls beispielweise wieslar Aufstand gegen die russische
Kolonialherrschaft und die mit dieser zusammen&ebden Schamanen von einem oder
einer Gruppe Schamanen auszubrechen drohte, sotekonan diese als schwarze
Schamanen diffamieren, sie fur Krankheits- oderlUcigsfalle verantwortlich machen, und
damit ihren politischen Einfluss schwachen oderssgar unter diesem Vorwand téten. Die
weilden Schamanen, die keine solchen politischeni#tonbn hatten, profitierten ebenfalls
davon, da ihre Dienste bendtigt wurden, um das &irder schwarzen Schamanen zu
neutralisieren (Krader 1978:194; Schmidt 1952:3@&hailovskii und Wardrop 1895:130).

Nach der Sowjetzeit veranderten sich zahlreichestetiungen und Praktiken im und Uber
den Schamanismus. Im Rahmen der Auserwéahlung vedi&uSchamanenkrankheit nicht
mehr so schwer wie in vorsowjetischer Zeit. Audheis moglich den Geistern mitzuteilen
dass man sich nicht zum Schamanen initiieren lasg#hte — auch wenn nur wenige so
auf den Ruf Schamane zu werden reagieren.

Die Vorstellung uber eine Art Schamane, der augsfglth fir negative Handlungen
zustandig ist, wie der schwarze Schamane der vgetisahen Zeit, fehlt.

So kontrollierten nicht mehr die Schamanen die @eigwéhrend der VBZ, sondern sie
werden von ihnen besessen. Was wahrend der Bebe#isar sich ging und was der Geist
durch die Kdrper der Schamanen gesagt oder getarwlssen die Schamanen nachher
nicht. Wahrend sie von den Geistern besessen wdrdantworten die Geister Fragen,

diagnostizieren die Ursache von Krankheit und/dmdgrandeln diese.
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Im Zuge der Globalisierung integrieren die Schamameeue Gotter, Geister und
Philosophien, welche in Burjatien friher nicht weibet waren. Dies ist ihnen auch
deswegen madglich, weil sie im Zuge ihrer Teilnahaneinternationalen Konferenzen und
Tagungen mit anderen magisch-religiésen Spezialist&Kontakt kommen. Sie betrachten
ihr Pantheon an Geistern und Gottern folglich alser® von vielen. Im Zuge dieser
Konferenzen arbeiten sie mit Journalisten, Fotagraf Dokumentarfiimern und
Wissenschaftlern zusammen, um fur ihren Schamasisverbung zu machen. Dadurch
machen sie einerseits den burjatischen Schamanigbarshre Ethnie bekannt und wollen

andererseits mit diesem die Bedeutung des Schamasii® Burjatien starken:

.[...] [They want to] raise Buryat national conscioess and promote re-birth of Buryat
shamanistic traditions and customs as a basisofridigion and ethnic Pan-Buryat identitiy
[,] while the supra-ethnic religious phenomenoi (ised as a platform for the protection of
all Buryat sacred sites [...].” (Jokic 2008a:43; sietuch Jokic 2008b:26f)

Jokic argumentiert, dass der neue Schamanismus dahent, eine burjatische
Nationalidentitdt zu konstruieren: ,Shamanism iscbeiing an ideology, which aims to
unite all Buriats and redefine their religious athnic identity.” (Jokic 2008b:44). Dadurch
unterscheidet er sich vom friilheren SchamanismusSBleamanismus dient nicht mehr in
erster Linie dem jeweiligen Clan, sondern allemestthen Burjaten (Jokic 2008a:43). Dies
zeigt sich auch durch ein neues Ritual, welchedein Stadt durchgefiihrt wird, und den
Schamanismus als Religion reinterpretiert: ,[...] H&] city tailgan opens the door to
reinterpreting Buriat shamanism as a multi-ethmid potentially universal religion.” (Buck
Quijada 2008:3).

Vor der Sowjetzeit erfolgten Rituale und die BeHand von Kranken im Rahmen einer
groReren Gruppe, beispielweise einem Dorf. NachSisvjetzeit haben diese mehr den
Charakter einer Einzelbehandlung. Die Ursache féseth Wandel liegt meiner Ansicht
nach in der veranderten Sozialstruktur. Vor der jgtaegit erfolgte die Behandlung eines
Patienten im Kontext des gesamten Clans — hier &mar Gruppenritual notwendig.
Aufgrund des Bedeutungsverlustes des Clansystenhsend der Sowjetzeit erfolgt die

Behandlung eines Kranken nach dieser im Rahmertuarelbehandlungen.
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Als Ursache fur Probleme wie die negative 6konohescage werden die in der Sowjetzeit
vernachlassigten Geister verantwortlich gemacht.dith mit diesen zu verséhnen, fihren
die Burjaten Opferungen fir die Geister durch. log& dessen stellt sich auch ein neues
Problem heraus: Viele Burjaten kennen ihre Clanzdggkeit nicht mehr und folglich
kénnen die zu dem Clan gehdrenden Geister der Ahrat beséanftigt werden. Dieses
Dilemma l6sen die Schamanen durch die Betonungarateren Goéttern oder Machten,

wobei die Geister der Ahnen einfach als ,Vorfahwethrend des Rituals benannt werden
(Humphrey 1999:9).
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8 Conclusio

In diesem Kapitel wird diskutiert, inwieweit die fangs gestellten Fragen beantwortet
wurden, welche Ergebnisse diese Arbeit hat und hveelgeiterfihrenden Fragestellungen

oder Themen mdglich waren.

Die eingangs gestellte Frage war: Was fuhrte zu ‘dEénderung des burjatischen
Schamanismus?

Die offensichtlichste Veranderung war die Vernictgudes Schamanismus in den 1930er
Jahren durch das Sowjetregime und die einhergehdoierdrickung samtlicher
schamanistischer Tatigkeiten in dessen Folge ziseliee zahlreiche Aspekte des
Schamanismus verloren gingen. Mit dem Ende der &awjon endete auch die Repression
gegen diesen. Die neuen Schamanen unterscheidemstahlreichen Punkten stark von
den Fruheren. Die neuen Schamanen sind sich ddsmsgusst. lhre eigene, emische
Erklarung dafir ist, dass der Wissensverlust aufigrder Verfolgung und Unterdriickung

die Ursache dafir sei.

Der Zugang zu dieser Frage gestaltet sich jedoderanwenn man einen etischen Zugang
hat. Die Anzahl an Arbeiten, die diesem Zugang dnlgist Uberschaubar und nur eine
einzige hat die Ursachen des Auftretens der urtteglichen Formen von Schamanismus
zum Thema. Bei dieser handelt es sich um die Agbeiton Michael Winkelman (1990;
1992; 2010) und sie wurden somit herangezogen, ianrrdgestellung zu beantworten. In
dieser Untersuchung arbeitet er heraus, dass Abmiden von Schamanen unter ahnlichen
soziobkonomischen Bedingungen zu finden sind.

Die von ihm ausgearbeitete Typologie der untersilitieen magisch-religiosen
Spezialisten, welche unterschiedliche Arten vonaBwmen mit einschliel3t, wurde als
Grundlage genommen und es wurde Uberprift, inwiewi& unterschiedlichen Arten

burjatischer Schamanen den jeweiligen Typen entbpre

Das Ergebnis ist, dass der burjatische weiRe Samander vorsowjetischen Zeit
Winkelmans Typologie zufolge dem Spezialisten, dgnals shaman/healerdefiniert,
entspricht; der schwarze Schamane demncerer/witchund der postsowjetische Schamane
dem medium Bei der Analyse wurde auch bericksichtigt, ob wba ihm festgestellten
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soziobkonomischen Bedingungen, unter denen dieiljge@ Spezialisten aufzufinden sind,

auch auf den burjatischen Fall zutreffen.

Winkelman zufolge ist der Faktor, der das Auftretimsmediumam starksten vorhersagt,
die politische Integration Uber die lokale Gruppeahns. Auf den ethnographischen Fall der
Burjaten umgelegt wird argumentiert, dass der R®zker politischen Integration mit der
Inkorporation in das russische Kolonialsystem begabieser Prozess verstarkte sich
massiv ab den 1930er Jahren im Sowjetsystem, in diengesamte Lebensweise der
Burjaten radikal verandert wurde.

Die Auswirkungen der politischen Integration werden kulturmaterialistischen Kontext
aufgeteilt in die Ebenen der Infrastruktur, Strukdnd Superstruktur diskutiert.

Auf der Ebene der Infrastruktur kam es bereits wétirder russischen Herrschaft zu einem
allmahlichen Wandel der Subsistenzweise, wobei d@ekerbau auf Kosten des
Pastoralismus an Bedeutung gewann. Dies wurde seiter durch einen
Bevolkerungsanstieg notwendig, andererseits duricte édbnahme der verfugbaren
Weideflachen aufgrund der Immigration russischeudda. Dieser Prozess wurde mit
Zwangsmafiinahmen der Sowjetregierung ab den 193a0ezn)stark beschleunigt, als die
Burjaten in das semi-industrielle ProduktionssystemKolchosen oder Fabriken gedrangt
wurden.

Auf der Ebene der Struktur hatte die politischeed¢mation einen Machtgewinn jener
burjatischen Clanchiefs zur Folge, welche die Rugs®erstitzten. Dadurch konnten sie
verstarkt ihre Clanmitglieder ausbeuten. Der sigbbaeitende Buddhismus integrierte in
die Clanhierarchie, wobei die Lamas etliche dergabken der Schamanen Gibernahmen. Die
Schamanen stellten potentielle Gegner von beidenka Organisation der Produktion
veranderte sich ab der Sowjetzeit stark. Statrsiee Linie fur sich selbst zu produzieren,
waren sie im Sowjetsystem mit seinen 5-Jahresplanemehr ein kleiner Teil des Ganzen.
In dieser Periode verlor das Clansystem stetig @heBtung und insbesondere in der Stadt
naherte sich die Familienstruktur der russischenrNan.

Der Schamanismus ist der Superstruktur zugeordieti-olge der verstarkten politischen
Integration, und ihrer Auswirkungen unterscheideh sler neue Schamanismus von dem

friheren.

Es bietet sich an, die Ergebnisse von Winkelmantidnchung anhand anderer Ethnien

mit anderen historischen Entwicklungen und die Nd&iung deren magisch-religioser
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Spezialisten zu diskutieren. Zahlreiche Ethnien dear weltweit in grol3ere politische
Einheiten inkorporiert, wobei dies nicht Gberallgawaltsam und in so kurzer Zeit erfolgt
ist wie bei den Burjaten. Die Auswirkungen diesaslitschen Integration auf die

Veranderung ihrer magisch-religiéser Spezialisténevweine Diskussion wert.
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10 Anhange

Anhangl:

TABLE |
(continued)

Hunting and gathering Agricultural subsistence and Agricultural/pastoral subsistcnee
No palitical integration noflocal political integration Political integration beyond community

Shaman! Healer

Roman sorcerer, witch, necromancer
Roman “Eastern or Oriental” cults
Kurd deroish, shaika, sayyid {Islamic)
Aztec tiapouhgf, teitl

Healer Camgiex
. o Creek aletica, hilis-haya, owals, kilas (5P)
Mbuti moling [male society)
Siriono lay magical practices Shamani Healer
Shoman Nama Hottentot gai aogu. gebe ash

Sea Dyak {Iban) manang
Kiman underi, warreimdy
Hidatsa bundle holders

'Kung Nfum master, n/um krog-si
Samoyed bulode, dano, smwode. tadibey

;mu:::rid::r s Zu.ni _tlfeurgisl, medicing man, doctor
: ! Bribri jawa

Montagnais maniteusiou|skhil

Kaska mera, mudisa

Twana b)seaday Shaman

Paiute puhe, pubnba Callinago bopez

Cayua pa¥i, paw Tupinamba pay, pagis

Kep: H = healer, HP = healer/priest, M = medium, 3 = shaman, $H = shaman/healer, SP = shaman/pricsi.
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TABLE 2

SHAMANISTIC HEALERS AND THEIR CHARACTERISTICS

Characieristics

Shaman

Shaman/Healer

Healer

Medium

Sociveconomic
conditions

Sociopolitical

characteristics

Selection and
training

Magico-religious
activily

Power

Hunting and gathening

MNomadic

MNoflocal pelitical integration
Charismatic leader

Communal and war leader

High social status

Predominantly male, female secondary

Part-time
Individual practice

Vision quests, visions, dreams, illness and
Spirit's requests

Training involving trance
Status recognized by clients
Healing and divination
Hunting magic

Malevolent acts

Animal spirits/allies

Spirit power controlled
Physical and empirical medi
massaging and herbs

Agriculiural subsistence

No or informal political power

Maoderate social starus
Predominantly male, female
secondary

Pari-time

Collective/Group practice
Specialized role

Vision quests, visions,
dreams, illness and spirit’s
FEQUESIS

Trance and ritual training
Ceremony recognizes staius

Healing and divination
Agriculivral and hunning
magic

Minor malevolent acts
Animal spirits
Impersonal power [mana)
Spirit power controlled
Physical and empirical
medicine, massaging and
herbs

Agricultural subsistence
Sedentary
Political integration

Judicial, legislative, and
eronomic power

High sociceconomic status
Predominantly male, female
rare

Full-time

Collective/Group practice
Highly specialized role

Payrent o other practitioners

Learn rituals and techniques
C'!I'em‘}" 'eﬁm“ize& Status

Healing and divination
Agriculiural magic

Minor or e m

Agricultural subsistence
Sedentary
Political integration

Nu or informal political power

Low socioeconomic status
Predominantly female, male secondary/
rare

Part-time

Collective/Group practice

Spontaneous possession by spirit and
healing/training in trance group
Ceremony recognizes status

Healing and divination
Agriculiural magic and propitiation

acts
Life-cycle rituals

Superior gods

Impersonal power (mana)
Spirit power independent
Ritual techniques and
formulas

No mal acts

Possessing spirits

Spirit power dominates

TABLE 2
{continued)
Characteristics Shaman Shaman/Healer Healer Medium
Trance states and  Shamanic soul fight/journey Shamanic/mystical Limited trances Possession trance

characteristics

Isolation, austerities, fasting,
hallecinogens, chanting and singing,
extensive drumming and percussion,
Trequently resulting in collapse and
UNCONSCIOUSNEss

Isolation, austerities, fasting,
hallucinogens, chanting and
singing, extensive drumming
and percussion, frequently
resulting in collapse and
UNCONSCIOUIHEss

Social isolation, fasting, minor
austerities, limited singing,
chanting or percussion

Spontaneous onset, tremaors, convulsions,
seizures, compulsive motor behavior,
amnesia, temporal lobe discharges
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TABLE 1
MAGICO-RELIGIOUS HEALERS AND THEIR CLASSIFICATION

Hunting and gathering Agricultural subsistence and Agricultural/pastoral subsistence
No political integration noflocal political integration Political integration beyond community

Healer and Medimm Healer and Medivm

Trukese nanony, uanonu (M) le“‘“'"‘““(M} Kazak bagea, baski, bagsha (M)

Trukese sourco [H) Igbo oracle aghara, igwe, kamala, ibini {H) Kazak molah, iman (Islamic) (H)

Healer (or Medium) ‘Wolol M 'Deap or lefohar (M) Vietnamese Domg {Thay, Dong, Phu

s Wolof ya bopa (H) Dong, Ba Dong, Ong Dong (M)

o R Fulani mo keni or kenado (M) Vietnamese Thay (Thay phap, Thay
Atayal sikawasai (M) = : 4 A
i : . o Fulani bekajo or ndamows (H} phue thuy, Thay nagi, Thay boi (H)
ntecost private magician—nimerian, 5 5 = R :
s ARG i Fulam moodibbo, modibbe { Islamic) (H) Tanala M‘i.ﬂ) manangaira (M}
Pentecost clan magician—nibaiin, nrwor, Amhara zar, balazar (M) Tanala ambisgy whazs (H)
neerew, mogor Amhara dabiara, debtera (Catholic) {H) Marquesa laua paee, faua umoko, faua
Jivaro wishinu (S) Tuareg friends of Kel Asouf' (M) hiko etua (M)
Jivaro whuea (HP) Tuareg marabout, shofra, amekelleou, fnsili- Marquesa tahuna o'ono (o'oko (H)
man (Islamic) (H) Japanese miks, kyose (M)

Babylonia oracle— raginfu (M) Japanese ascetic kitosha Eameashi (SH)
Babylonia exorcist ashipu, mashmash { H) 5 gadu, gadu ma bu (M)
Toda teusl, teusdipal (M) Saramacca obéa, sbiame, mn negge obia
Toda utkare, utpol (H) (H)

Healer {or Medium)

Ovimbundu echimbanda, chongo, chouti
Fur magician (SH)

Fur puggee (Islamic)

Kafa ekko, eggo, ego (M)

Garo kamal

Alor seer (M)

Mapuche machi

Quelle: Winkelman 1990: 314-317

Anhang 2:
SOCIOECONOMIC CONDITIONS
LOW SOCIAL COMPLEXITY HIGH
Hunting &|  Agriculture | Political Social
Gathering Subsistence| Integration Classes
INSTITUTIONAL
BASES
SOCIAL
LEADERSHIP Priest —L Priest — Priest
N
Sorcerer/| —+— Sorcerer/
CONFLICT Witch Witch
OR
/ Medium | —1—» Medium
ASC
Shaman 4 Shamar Healer —+—» Healer
Healer Complex

Quelle: Winkelman 1992: 127. Vom Autor verandertl @nganzt um den Inhalt der Tabelle
aus Winkelman 1992: 41.
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Anhang 3:
Diese Karte zeigt die Siedlungsgebiete der jewalidg=thnien Sibiriens. Zwischen den

Ostlichen und westlichen Burjaten liegt der Baikels

0

MANCHUS

-
250 500 750 1000 1500 km Ratg
e, T —
e
0 250 500 75 1000 miles

r

Map 2 Peoples of northern Asia c. 1600 AD (approximate territories)

Quelle: Forsyth 1994: 17. Hervorhebung des Siedigabietes der Burjaten durch den

Autor.
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Anhang 4:

Diese Karte zeigt den Verlauf der Eroberung Sihsidurch die Russen. Dabei ist auch gut
anhand der Karte erkennbar, dass die Eroberungszsigh der Flisse als
Transportmoglichkeit bedienten (siehe dazu auclsyEerl994:48). Die Burjaten und ihre
mongolischen Verblindeten konnten sich gegen d&stlsen Invasoren im Gegensatz zu
anderen Ethnien Sibiriens vergleichsweise gut bgeauund langer Widerstand leisten.
Nach ihrer Eroberung dreiRig Jahre nach dem erKmmakt mit den Russen in den

1620ern kam es immer wieder zu Aufstanden gegeAusbeutung des Kolonialsystems.

Wap 6 The Russian conauest of Siberia

Quelle: Forsyth 1994: 102
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Anhang 5:

Diese Karte zeigt die Grenzen der autonomen bscjagin Sowjetrepublik 1934. Die
westlichen Burjaten lebten auf3erhalb der Grenzeth mach dem Zweiten Weltkrieg
migrieren diese in die Teilrepublik.

Wap ro National territories in Siberia and eastern Russia in 1934

Quelle: Forsyth 1994: 285. Hervorhebung der busgden Sowjetrepublik durch den Autor.
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Anhang 6:

Veranderungen in der

Vor der Sowjetzeit

Nach3mwjetzeit

Superstruktur
(in Bez. auf

die Schamanen/
Schamanismus)

Auserwahlung durch Besessenheit,
Schamanenkrankheit,
Traume/Visionen;

Kontrolle der Geister wahrend VBZ
(nach Abschluss d. Ausbildung);
Ursache v. Krankh.: bdse Geister +
schwarze Schamanen (wird
ausschl. negativ gesehen => verfolg
und getotet);

Fahigkeit zur Seelenreise;
Divination mit VBZ und materiellen
Objekte;

Gruppenrituale (bei Behandlung v.
Kranken)

—

Schamanenkrankheit weniger schwer
(auch mogl. die Ausbildung zum
Schamanen nicht zu beginnen);
Besessenheit wahrend VBZ (Erinne-
rungslicken);

Divination mit Hilfe von VBZ;

Ursache v. Krankh. u. neg. 6konom. $

tuation: Vernachlassigung d.
Geister;

Kein Spezialist der nur Negatives
durchfuhrt;

Seelenreise fehlt;

Internationale Vernetzung;
Integration v. Konzep-
ten/Vorstellungen/Philosophien von
aul3erhalb Burjatiens;
Schamanismus als Pan-Burj. religiose
Identitat / universelle Religion;

Einzelrituale (bei Behandlung v. Krant

ken)
Neue Rituale im Kontext des Lebens-
raumes der Stadt;

D

1)

Struktur Clanorganisation (russ. Einflussnah- | Clansystem unbedeutend, jedoch ge-
me); Clanchief hat hohe pol. u. winnt es (wieder) an Bedeutung (f.d.
Okonomische Macht; Steigende Be- so0z. u. 6konom. Unterstitzung);
deutung des Handels; Schamanenorganisationen (Interesse
Buddhismus integriert sich in das vertretung; Behandlungs- und
Clansystem + direkte Konkurrenz Ausbildungszentren);
zum Schamanismus;
Schamanen fir ihre jeweiligen Clans
zustandig;
Machtverlust der Schamanen; niedr.
soziodkonom. Status

Infrastruktur Subsistenzweise: Hirtennomadismus | Zusammenbruch des Quasi-

/ Ackerbau gewinnt stetig an
Bedeutung;

Immigration russischer Bauern (Fol
ge: Verknappung des burj.
Weidelandes);
Bevolkerungsanstieg von 30 000
Pers. (17. Jhdt.) auf 289 000
(Anfang 20. Jhdt.)

industriellen, sesshaften, Produktions
systems

d. Sowjetzeit;

Verschlechterung des Gesundheitssy
tems;

Anstieg der Sterberate;

Sinken der Geburtenrate;
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Zusammenfassung

Im Rahmen Diplomarbeit ,Der Wandel des SchamanismuBurjatien — Eine Erklarung
unter Bertcksichtigung der Untersuchung von Winkainund kulturmaterialistischer
Theorie* wird der Frage nachgegangen was die Uesadilir die Unterschiede des
burjatischen Schamanismus vor und nach der Sowjsird.

Um die Unterschiede erklaren zu kénnen kommt dies&Cultural Study von Michael
Winkelman, welche die Veranderung des Schamanismdserwandter magisch-religioser
Spezialisten untersucht, in Verbindung mit kultureni@listischer Theorie zur Anwendung.
Sowohl Winkelmans Untersuchung, als auch der Kuoiaterialismus suchen nach
Gesetzmaligkeiten, wobei Winkelman jene Faktorerausarbeitet, welche fur das
Auftreten der unterschiedlichen Arten von Schamaregantwortlich sind.

Als nachstes werden einerseits die Geschichte dafjat®n und andererseits der
Schamanismus, vor und nach der Sowijetzeit, basleaeth Material aus der Literatur,
dargestellt und die Unterschiede zwischen den &jgzn in den jeweiligen Perioden
besprochen.

Zur Erklarung der Unterschiede wird anschlieRendlyamert inwieweit die jeweiligen

burjatischen Schamanen Winkelmans Charakterisiemunder jeweiligen Spezialisten
entsprechen, welche sozioOkonomischen Verdanderumngen wahrend, und nach der
Sowijetzeit auftraten, wie diese auf den Ebenerrdeastruktur, Struktur und Superstruktur

einwirken und wie im Zuge dessen sich der Schasnauns verandert.

Zum Schluss wird darauf hingewiesen, dass bei e@hlen anderen Ethnien weltweit
ahnliche soziodkonomische Veranderungen stattfamdenim Fall der Burjaten und die
Veranderung derer magisch-religiéser Spezialisteocl) nicht untersucht wurde und

Maglichkeiten weiterer Arbeiten bietet.
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Abstract

This diploma thesis “The Change of Shamanism irny8iia - An Explanation based on the

Study of Winkelman and Cultural Materialism” ansgére question regarding the cause of
the differences between Buryat Shamanism beforeatiadthe Soviet period.

To explain the differences the results of the Ma&h&/inkelman’s study are used, which

analyses the changes of shamanism and relatechbgtscias well as cultural materialism.

Both theories search for nomothetic laws. Winkelis\atudy worked out the factors that

are responsible for the occurrence of differentikinf shamans.

Both the history of the Buryats and their shamanisefore and after the Soviet period, is
presented and the difference between the shamanasded. To explain the differences
between them it is analysed which type of Buryainsains correspond to Winkelman’s
classification system, which socioeconomic charigek place before, during and after the

Soviet period and their effect on the InfrastruefuBtructure and Superstructure which
caused the changes to shamanism.

At last it is noted that there are several othbéniet groups worldwide who faced similar

socioeconomic alterations and whose change of tlespective specialists have not yet
been analysed. They provide possibilities for ferttheses.
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